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INHOUD. 

VOORREDE XV 

EERSTE  TIJDPERK:  VOOR  HET  ONTSTAAN  VAN  ROME. 

TOOVERIJ ;  DE  TWEE  ItALISCHE  GODSDIENSTEN. 

I.  Magie  is  al  of  niet  religieus.  Haar  doel  en  middelen  (1):  bezwe- 
^  ring  door  lichaamsdeelen  of  naam,  vloektafeltjes,  te  hulp  roepen  van 

hoogere  wezens:  geesten  en  goden  (2).  Bestrijding  door  goed  ge- 
regelde staten.  —  Tooverij  bij  jagers,  herders,  landbouwers  (3);  in 
steden  niet:  vandaar  in  eerstgenoemde  samenlevingen  wèl,  in  de  laat- 
ste geen  priesterklasse  (4).  Combinatie  van  beide  typen  in  Rome, 
omdat  zich  daar  twee  verschillende  bevolkingen  vermeng- 
den (5) 1 

II.  De  Romeinsche  cultusgebruiken  wijzen  op  een  vermenging 
van  twee  godsdiensten  [den  „Latijnschen"  en  den  „Sabijnschen"] 
met  verschillende  terminologie:  religlo{5)  en  /fi5  tegenover /a5  en 
sacer;  de  twee  laatste  zijn  vormen  van  „taboe"  (6).  Taboe  in  de  na- 
tuur [Vergilius,  Ovidius]  (7)  en  bij  personen  [de  „Sabijnsche" //a/n^« 
dialis]  (S) 5 

III.  Ook  graven  zijn  taboe  [Cicero]  (8).  Vereering  der  gestor- 
ven familiehoofden  bij  de  „Sabijnen":  vrees  voor  hun  toorn, 
grafgeschenken,  rood  verven  van  schedels  (9);  lares,  larvae,  letnures, 
bezweringen  op  de  Lemuria,  grafbezoek  op  de  Pflr^/z^a//a(  10);  lig- 
ging der  graven  (11)     8 

IV.  Lares  compitales  beschermers  van  het  landbezit  (1 1),  Terminus, 
de  eerste  „god",  hij  woont  in  grenssteenen ;  Faunus  [=  Silvanus]  de 
boschgod  (12).  Andere  goden;  de  toovenaars  worden  hun  priesters: 
flamines,  rex  sacrorum.  Deze  zijn  allen  „geïnspireerd"  —  wat  bij  de 
Inauguratio  geconstateerd  wordt  —  (13),  maar  geen  predikers  of  pro- 
feten (14) 11 

V.  De  offergebruiken  der  „Sabijnsche"  stammen  zijn  ontleend 
aan  die  van  de  families:  feriae  Latinae  (14),  Palilia,  Ovenfeest\  de 
goden  worden  „gesterkt"  door  offermaaltijden  (15) 14 

VI.  Vragen  naar  de  toekomst,  divinatio,  voorteekenen  (15). 
Curatieve  offers:  ter  verkrijging  van  genezing,  wijgeschenken  in 
bronnen,  nabootsing  van  lichaamsdeelen  in  terracotta  en  kostbaar 
metaal,  ook  geld  in  alle  vormen  (16);  zoenoffers:  voor  het  leger  en 
voor  individueele  of  collectieve  vergrijpen  (17):  Regifugium,  Popli- 
fugia{\S) 15 

VII.  Preventieve  offers:  voor  menschen,hetveeenhetland(18), 
gebeden  om  bijstand  tot  goden  [Mars,  Faunus];  enkele  sporen  van  be- 
zwering: 05a7/a(  19) IS 
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VIII.  Wijding  en  reiniging  van  hetleger[armilustrium];  deSalil 
{20)  en  fetiales  (21) 20 

IX.  Andere  „Sabijnsche"  goden:  luppiter ;  lapis  manalis  {2\) 
en  luppiter  lapis,  Diüs  Fidiüs,confarreatio  {22)  .     .....    21 

X.  luno,  Diana  [geboortegodin]  (22),  lanus  [geest  van  de  huisdeur; 
ianua  enporta],  Vesta  [haar  ronde  tempel  is  nabootsing  van  de  ronde 
„Sabijnsche"  hut]  (23), /a/za,  Vestaalsche  maagden  als  verzorgsters 
van  bronnen  en  haardvuur  (24).  Afbeelding  der  lares:  imagines  ma- 
/omm;  oorspronkelijk  geen  beeldendienst  (25) 22 

XI.  Karaktervan  de  „Sabijnsche"  religie  en  van  den  Romeinschen 
staatsgodsdienst  (25):  nauwkeurige  formuleering  [versacrum]  van  het 
systeem  vanden  „Latijnschen"  stadsstaat (27) ,25 

XII.  De  „Latijnen"  stammen  uit  de  terremare  der  Po-vlakte  (27), 
waar  gemeenschappelijk  grondbezit  heerschte.  Kolonisatie,  i/^r 
sacrum,  stichtingsgebruiken.  —  Invoering  van  privaatbezit  door  de 
Etruriërs  (28).  —  Economische  gelijkheid  bij  de  Latijnen,  vergelijking 
met  de  Zwitsers  (29) 27 

XIII.  De  „Latijnsche"  godsdienst  (29):  begrafenisgebrui- 
ken,  sulcüs  primigenius,  pons  sablicius,  mundiis,  onverschilligheid 
tegenover  de  dooden  (30).  Landbouwfeesten,  republikeinsche  opvat- 
ting. Taak  der  goden,  numina  (31),  die  steeds  meer  gesplitst  worden 
en  geen  tempels  hebben,  depax  met  de  menschen.  Offergebruiken: 
hun  beteekenis  en  doel  (32).  Voorteekenen,  auspicia  der  magistra- 
ten en  veldheeren.  Stadsgrens,  pomerium  (33),  lastratio  van  stad, 
leger  en  bouwland.  Pontifices  (34);  „Latijnsche"  wijgeschenken  in 
bronnen  :  verschil  van  opvatting  met  de  „Sabijnen".  Werden  de  La- 
tijnen de  patriciërs,  de  Sabijnen  de  plebejers?  (35) 29 

TWEEDE  TIJDPERK:  ROME  VEROVERT  ITALIË; 
STRIJD  MET  KARTHAGO. 

De  Italische  godsdiensten  toonen  zich  ongeschikt  tot 

ONTWIKKELING.  GrIEKSCHE  GODEN  OVERGENOMEN. 

XIV.  Etrurische  en  Grieksche  invloed:  Hercules,  Castor en  Pollux, 
Minerva,  graangoden.  Binnenroepen  van  vreemde  goden,  evocatio 
(37).  De  Kapitolijnsche  trias,  van  Etrurischen  oorsprong,  verdwijnt 
spoedig.  Hoofdgod  wordt  luppiter  Optimus  Maximus  (38)    .     .    37 

XV.  Rome  wordt  wereldstad  (38),  het  individu  treedt  op  den 
voorgrond ;  vreemden  brengen  mystiek  en  orakelboeken  [Sibyllen]  (39), 
die  officieel  erkend  worden.  Lectisternia,  Supplicationes.  Ludi  sce- 
nici{40) 38 


XVI.  Contrast  van  den  „Latijnschen"  godsdienst  en  het  indivi- 
dualisme. Réveil  tijdens  den  oorlog  tegen  Hannibal:  paniek  ten- 
gevolge van  nalatigheid  der  magistraten  (41).  Ver  sacrum,'lectister- 
nium  en  supplicatio  voor  eigen  goden,  ludi  magni.  Slag  bij  Cannae. 
Gezantschap  naar  Delphi.  Haruspices  officieel  geraadpleegd.  Paniek 
onder  de  vrouwen  (42),  die  meer  deel  krijgen  aan  den  eeredienet. 
Vreugdebetoon  na  de  nederlaag  van  Hasdrubal;  laatste  opflikke- 
ring der  oude  godsvereering.  —  Cosmopolitisme  leidt  tot  mono- 
theïsme. —  (43).  De  oude  gebruiken  worden  een  politiek  strijdmiddel. 
Oordeel  van  Polybius  (44) 40 

DERDE  TIJDPERK:  ROME  ONDERWERPT  DE  WERELD. 

De  beschaafde  standen  staan  onder  den  invloed  DER  Grieksche 
wijsbegeerte;  het  volk  neemt  Oostersche  mystiek  aan  en  begint 

ISIS  TE  vereeren. 

XVII.  Ontwikkelingvan  het  tempelbezoek  tusschen  Scipio  Afri- 
canus  en  Augustus  (45).  Invoering  van  den  Cybele-6\ens\.  en  daaruit 
voortvloeiende  teleurstelling  (46).  Cybele  blijft  als  landbouwgodin. 
Ondergang  van  den  graanbouw  in  Italië  (47) 45 

XVIII.  De  senaat  gaat  de  openbare  uitoefening  van  vreemde  gods- 
diensten tegen  (47).  Verbod  der  Bacchanalia.  Mislukte  propaganda 
van  Pythagoreërs  (48).  Vervolging  van  wijsgeeren  (49)  .     .     .    47 

XIX.  De  moderne  ideeën  worden  door  boeken  en  door  het  too- 
neel  verbreid  (49).  De  conservatieven  minachten  de  individualistische 
Grieken.  De  Scipio's  daarentegen  stellen  hun  eigen  persoon  op  den 
voorgrond  (50).  Magistraatsnamen  op  munten  (51) 49 

XX.  Persoonlijke  hartsbehoeften  vinden  geen  troost  in  de  sceptische 
Grieksche  wijsbegeerte  (51).  De  „Latijnsche"  religie  blijft  conservatief, 
de  „Sabijnsche"  verdwijnt  met  den  boerenstand  (52)  ...    51 

XXI.  De  Grieksche  philosophie  dier  dagen:  contemplatie  en 
vereering  van  den  leider  in  het  Epicurisme 53 

XXII.  Het  Stoïcisme  leert  letten  op  den  wil  der  goden.  Het  pan- 
theïstische er  in  ware  gemakkelijk  met  den  „Latijnschen"  godsdienst 
te  vereenigen  geweest  (54),  de  leer  der  „Rede"  had  de  menschen  tot 
rechtschapenheid  kunnen  opvoeden,  maar  de  bezieUng  ontbrak  (55) 
evenals  het  in  dezen  tijd  van  overgang  onmisbaar  geloof  aan  een  hier- 
namaals (56) 54 

XXIII.  Het  onsterfelijkheidsgeloof  kwam  niet  uit  de  oude 
godsdiensten  voort  (56);  de  ontwikkelden  zochten  het  in  de  ziels- 
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verhuizingsleer  van  Pythagoras,  die  door  Ennius'  Annales 
verbreid  werd  (57).  Ennius  was  overigens  scepticus  (58)     ...    56 

XXIV.  Het  tooneel  brengt  Grieksche  ideeën.  Ennius  volgt  Euripi- 
des  na  in  critiek  op  de  goden  (58),  Pacuvius  doet  zich  als  Stoïcijn 
voor.  Het  blijspel  (Plautus)  en  de  demagogen  bespotten  de  goden. 
De  onzekerheid  van  keuze  van  een  nieuwen  godsdienst  blijft  bestaan 
(59);  geen  der  oude  goden  is  geschikt  voor  staatsgod.  —  Cicero  is 
eerst  tegen  de  philosophie  en  aanhanger  van  den  ouden  luppiter  (60), 
maar  ontwikkelt  zich  later  tot  Stoïcijn  met  mystieke  tendens  {Som- 
nium  Sctpionis,  „apotheose"  van  Tullia),  maar  niet  zonder  sceptische 
aanvechtingen  (61).  Sceptici  zijn  ook  vele  anderen,  bv.  Caesar  en 
Catullus.  —  De  Grieksche  Hades  wordt  door  het  tooneel  in  Italië  ver- 
breid. De  Eleusinische  mysteriën  kunnen  niet  overgebracht  wor- 
den (62).  Hun  hoog  aanzien  (63) 53 

XXV.  .Animistische"  religies  uithetOosten:Dionysus,Demeter 
en  Persephone  (63),  de  „korengeest",  Thamoez,  Adonis.  Het  „totem- 
isme" (64).  Dooden  van  het  totem  en  aannemen  van  de  gedaanteer 
van.  Zagreus-Dionysus  (65).  Leer  der  „erfzonde",  Orpheus  als  hei- 
land, zijn  offerdood,  leer  der  „verlossing"  door  den  dood.  —  Dit  slaat 
niet  in  bij  de  „Latijnen",  voor  wie  juist  de  dood  een  lijden  is  (66).  — 
Totemistische  bestanddeelen  van  den  „Sabijnschen"  godsdienst:  Lu- 
percalla,  Regifügium,  PopUfugia,  Rex  Nemorensis  (67).  —  Het  Or- 
phisme  uit  de  leer  der  Pythagoreërs  wordt  door  Posidonius  in  het 
Stoïcisme  overgebracht,  door  Vergilius  verkondigd  [Eclogae  (68), 
Georgica,  Aeneis].  Zijn  leer  van  erfzonde  en  reïncarnatie  (69)  en  be- 
doeling hier  een  wereldgodsdienst  te  vinden  (70) 63 

XXVI.  De  religie  der  niet-intellectueelen,  der  vrouwen  voor- 
al. Diana  (70),  Isis.  De  dienst  van  deze  tegengegaan  wegens  het  anta- 
gonisme tusschen  Westen  en  Oosten  [Octavianus  en  Antonius]  (71). 
Officieele  verheerlijking  van  de  overwinning  van  het  Westen  [Vergi- 
lius, Horatius,  Propertius],  maar  trouw  van  het  volk  aan  Isis  [Tibullus 
(72)  en  Ovidius].  De  theologie  van  den  Isisdienst  en  haar  totemisti- 
sche achtergrond  (73).  Leervan  verlossing.  — Sterke  ontwikkelingvan 
het  godsdienstig  gevoel  in  alle  standen  (74— 75)     ...     70 
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VIERDE  TIJDPERK:  ROME  HOOFDSTAD  DER  WERELD. 
ITALIË  BLIJFT  BEVOORRECHT. 

Augustus  en  Tiberius  reageeren  tegen  Caesar's  plannen  van  staat- 
kundige EENHEID  EN  GELIJKHEID  VAN  ALLEN  ONDER  EEN  GOD-KONING 

NAAR  Egyptisch  model  en  tegen  het  overal  opduikend  chiliasme  en 

MESSIANISME.  —  HeT  StOÏCISME. 

XXVII.  Onderden  invloed  van  het  messianisme  gelooft  deheele 
wereld  aan  Caesar's  goddelijkheid  en  ziet  in  Augustus  den  Messias 
(76).  Hij  was  „zoon  van  een  god";  voorteekenen  bij  zijn  geboorte,  zijn 
uiterlijk.  Allen  verwachten  een  verlosser (77).  —  De  Israëlieten  in 
hetRomeinscherijk.  — Maar  het  Chiliasme  blijft  tot  het  volk  be- 
perkt (78)    76 

XXVIII.  De  hoogere  standen  doen  aan  astrologie.  De  leer 
van  het  „wereldjaar".  Zinspelingen  daarop  bij  dichters.  Augustus  ge- 
identificeerd  met  Apollo  (79).  Jubeljaar;  twee  feestzangen  van  Ho- 
ratius, die  verschillende  eischen  stellen  (80).  Het  carmen  saeculare  is 

conservatief(81)  evenals  de  officieele  gebeden.Teleurstell ing (82)  79 

XXIX.  Ook  bij  aan  de  Stoïcijnen  verwante  idealistische  asceten 
(Sextius)  (83-84) 83 

XXX.  Toch  blijft  men  Augustus  met  goden  gelijkstellen: 
Apollo  (84),  Mercurius,  Hercules.  Maar  Augustus  ziet  tegen  verande- 
ring op.  Anders  dan  Caesar,  die  als  Quirinus  beschouwd  had  willen 
worden  (85),  maar  na  zijn  dood  Divus  lulius  genoemd  werd.  Augus- 
tus handhaaft  luppiter  als  h oogsten  god  (86).  De  vergodde- 
lijkte keizers  worden  niet  aan  de  andere  goden  gelijk  (87)  .     .    84 

XXXI.  Augustus  en  Tiberius  wijzen  met  kracht  het  zonnekoning- 
schap en  vereering  bij  hun  leven  af  (87).  Tiberius'  protesten  daar- 
tegen. —  Materialistische  stroomingen  in  dienzelfden  tijd  (88). 
VervolgingderJoden,Chrestus.  De  Christenen  (89) .     ...    87 

XXXII.  De  „godsdienst"  der  intellectueelen:  het  Stoïcisme 
(89).  Wereldburgerschap.  —  Voorrechten  van  Italië  en  Rome  gehand- 
haafd. Ontwikkeling  der  provincies  onder  ander  bestuur  (90). 
Uitputting  der  militaire  kracht  van  Italië.  Daling  van  het  geboortecijfer 
(91).  Provincialiseering  van  het  leger  en  de  groote  vermogens.  De 
keizers  treden  op  tegen  het  grootgrondbezit  en  stichten  kroon- 
domeinen  (92).  Rome  wordt  luxe-hoofd  stad  en  langzamerhand  een 
last  voor  het  rijk  (93) 89 

XXXIII.  Het  Stoïcisme  heeft  als  ideaal  een  wereldrijk;  oorspron- 
kelijk monarchaal  (93),  beschouwt  het  echter  later  de  Romeinsche 
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republiek  als  een  ideaalstaat.  Daarom  keuren  de  Stoïcijnen  het  ge- 
matigd monarchisme  van  Augustus  en  Tiberius  af  (94).  Nog 
onder  Nero  zijn  er  onder  hen  twee  stroomingen  [L  u  c a  n  u  s].  —  De  leer 
van  de  „deugd"  (95)  en  de  overdreven  logica  daarvan  (96)     .     .    93 

XXXIV.  De  Stoïcijnen  en  Nero.  Het  uitdagend  optreden  der  eer- 
sten, hun  gewaagde  stellingen  (96)  [Lucanus,  Seneca]  en  lijdelijk  verzet 
onder  aanvoering  van  Thrasea.  Diens  dood  (97).  Samenzwering  van 
Piso.  Levensverachting  van  Seneca.  Vervolging  der  wijsgeeren. 
Het  Stoïcisme  is  nu  conservatief-nationalistisch  [voorbeeld  van  Thra- 
sea) en  tegen  de  beginnende  nivelleering  (99) 96 

XXXV.  Bekrompenheid  der  intellectueelen  op  godsdien- 
stig gebied  (99):  critiek  op  de  liturgie,  verwerping  van  het  gebed 
(100).  De  vermenschelijking  van  het  Godsbegrip  leidt  tot  godsloo- 
chening [Plinius  Maior,  Tiberius]  (101)  en  materialisme  (102)  99 

XXXVI.  De  loochening  van  het  bestaan  van  een  noodlot  (102)  en 
het  als  waanzinnig  beschouwen  van  alle  niet  volmaakte  deugd  (103) 
leid^  tot  onthouding  van  elk  streven,  dat  boven  zelfverbetering 
uitgaat(104) jol 

XXXVII.  De  practische  Stoïcijnen  [Musonius  Rufus]  (104) 
prediken  streven  naar  het  bereikbare  en  verder  berustingineen  voor- 
zienigheid (105)  en  godsbestuur  [Epictetus]  (106)      .     .  104 

XXXVIII.  Marcus  Aurelius  (106)  vervalt  tot  somber  pessimisme, 
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Het  was  bij  het  schrijvenvan  de  volgende  bladzijden  mijn  bedoeling 
met  meer  nadruk  dan  meestal  in  werken  over  godsdienstgeschiedenis 
gebeurt  er  op  te  wijzen,  dat  maatschappelijke  toestanden  en  religieuze 
ontwikkeling  sterk  op  elkander  inwerken.  Deze  wederkeerige  invloe- 
den worden  de  menschen,  die  in  tijden  van  ommekeer  op  beide  gebie- 
den leven,  zich  niet  bewust,  maar  de  lateren  zien  wel  wat  in  zulke  peri- 
oden van  woelinggeboren  werd. De  ChristendichterPrudentiusschreef 
in  de  vijfde  eeuw  over  de  bevestiging  van  de  monarchie  door  Augustus  : 
„Wees  er  van  overtuigd,  dat  reeds  toen  aan  den  komenden  Christus  de 
weg  werd  bereid."  Hem  was  het  dus  al  volkomen  duidelijk,  dat  het  we- 
reldrijk van  zijn  stichting  af  gesmacht  had  naar  een  wereldgodsdienst; 
wij,  die  weer  zooveel  eeuwen  later  leven,  kunnen  begrijpen,  waarom 
het  driehonderd  jaar  duren  moest  vóór  de  meest  geschikte  religie,  het 
Christendom,  de  overwinning  behaalde.  Eerst  immers  moest  het  onver- 
schillig atheïsme  van  de  scheppers  van  het  imperium  met  die  scheppers 
zelf  uitsterven ;  toen  het  koele  Grieksche  denken,  dat  in  het  doctrinaire 
Stoïcisme  en  het  hoogst  subtiele  Neo-Platonisme  naar  de  gunst  der 
intellectueelen  dong,  bezwijken  in  honderdjarige  oorlogen  en  einde- 
looze  epidemieën,  die  den  staat  in  zijn  eigen  belang  noodzaakten  elk 
individualisme  te  fnuiken;  ten  slotte  diende  het  Christendom  nog  een 
gevaarlijken  mededinger,  het  Mithraïsme,  te  overwinnen. 

Naast  het  op  den  voorgrond  stellen  van  de  economische  ontwikke- 
ling heb  ik  ook  de  scheiding  van  de  twee  godsdiensten,  die  ik  in  het 
oudste  Rome  meen  te  herkennen,  doorgevoerd  en,  naar  ik  hoop,  daar- 
mee licht  gebracht  in  de  duistere  verwarring,  die  tot  nog  toe  altijd 
heerschte  in  schetsen  van  den  eigen  godsdienst  der  Romeinen. 

Noodgedwongen  moest  ik  het  begin  van  mijn  beschouwingen  wat 
onsamenhangend  maken,  omdat  van  het  primitieve  stadium  der  Ro- 
meinsche religies  maar  zeer  weinige  sporen  overgebleven  zijn,  wegge- 
vaagd als  het  werd  door  de  nuchterheid  der  heerschende  klasse.  Het 
zou  weinig  moeite  gekost  hebben  de  leemten  met  gebruiken  van  ver- 
wante volken  aan  te  vullen,  maar  het  scheen  mij  beter  slechts  naar  de 
literatuur  daarover  te  verwijzen. 

Verderop  echter  zal,  hoop  ik,  de  lezer  met  belangstelling  toeschou- 
wer zijn  bij  den  groei  der  religiositeit  in  het  eerst  zoo  sceptisch  Rijk, 
die  mij  herinnert  aan  het  lichten  der  zee  in  het  Zuiden.  —  Doodstil  is 
de  avondlucht.  Op  het  grauwe  watervlak  vertoont  zich  hier  en  daar 
een  vonkje  op  den  top  van  een  golfje,  misschien  toevallig  door  een 
vischstaart  opgestuwd.  Men  weet  niet  of  men  wel  goed  zag!  Dan  wor- 
den de  lichtpunten  streepjes:  déar,  waar  de  nachtwind,  die  al  bij  vlagen 
van  de  bergen  vallen  komt,  de  zee  beroert  of  waar  een  scheepje  voer. 
De  strooken  van  glanzige  kabbeling  verbreeden  zich  tot  vlakken  naar- 
mate het  koeltje  aanwakkert,  de  strakke  spiegel  wordt  dof  en  ribbelig 
en  over  zijn  verbroken  vlak  danst  nu  overal  het  stille  glimlicht.  —  Zoo 
bracht  in  de  oude  wereld  eerst  de  onrust  in  het  hart  van  enkelen  bij 
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vlagen  de  begeerte  naar  hulp  en  steun,  toen  deden  nationale  rampen 
voor  korten  tijd  in  allen  verlangen  naar  hooger  bijstand  ontwaken,  ten 
slotte  sloegen  eeuwen  lang  de  golven  van  oorlog  en  pest  over  het 
Romeinsche  Rijk  samen  en  dreven  de  geheele  bevolking  tot  wan- 
hopig zoeken  naar  troost  en  verlossing.  In  dien  tijd  van  eindelooze 
beproeving  gaat  al  meer  en  meer  het  licht  uit  het  Oosten  over  de  heele 
menschheid  stralen. 

Moge  mijn  werk  na  die  van  Prof.  Holwerda  en  Prof.  Vürtheim  over 
den  Romeinschen  godsdienst  en  Prof.  Kuiper's  Helleensche  Cultuur 
eenig  nut  doen,  den  lezers  het  geestesleven  van  de  Oudheid,  die  on- 
danks persoonlijke  en  nationale  eigenaardigheden  de  eenige  moeder 
van  ons  aller  beschaving  is,  nader  brengen  en  hun  een  weinig  doen 
beseffen  van  wat  men  slechts  in  Rome  zelf  volkomen  doorvoelen  kan: 
hoe  die  stad  de  werkplaats  geweest  is,  waarin  uit  van  heinde  en  ver 
bijeengebracht  materiaal  het  hoogste  kunstwerk  van  ons  menschelijk 
denken  en  voelen  werd  vervaardigd  en  in  harden  arbeid  gelouterd. 

Gouda,  April  1918. 


EERSTE  TIJDPERK: 
VOOR  HET  ONTSTAAN  VAN  ROME. 

TOOVERIJ.  DE  TWEE  ITAUSCHE  GODSDIENSTEN. 

I. 

De  beschouwing  van  iederen  godsdienst  moet  beginnen  met  enkele 
woorden  over  tooverij.  De  magie  immers  is  als  een  voor  een  tempel 
staande  portretzuil  met  twee  aangezichten.  Het  eene  wordt  verlicht 
door  den  uit  het  heiligdom  stralenden  glans,  het  andere  keert  zich, 
onbewust  van  het  achterliggende,  van  den  godsdienst  af. 

Als  een  bruid  op  den  trouwdag  even  haar  voet  drukt  op  dien  van 
den  bruidegom  in  de  meening,  dat  ze  hem  zoo  onder  den  pantoffel 
kan  brengen,  dan  beoefent  ze  homoeopathische  magie  even  als  de  Aus- 
tralische „wijze  man",  die  in  den  rook  van  een  vuurtje  de  wolken  na- 
bootst en  zoo  „regen  maakt"  ^),  en  ze  denkt  evenmin  als  de  wilde,  dat 
de  tusschenkomst  van  een  hooger  wezen  noodig  is  om  haarwensch  in 
vervulling  te  doen  gaan.  Wanneer  we  daarentegen  na  een  uitspraak, 
die  te  veel  zelfvertrouwen  in  de  toekomst  verried,  onder  de  tafel  of  op 
ander  ongeverfd  hout  „afkloppen"  bewijst  onze  vrees  gehoord  te  zijn 
een  geloof  aan  alomtegenwoordige,  afgunstige  ^geesten",  aan  den 
„nijd  der  goden",  zooals  de  Grieken  zeiden;  zetten  we  ons  schrap  en 
buigen  we  het  hoofd  niet  voor  den  hoogeren  wil,  dan  wagen  we  ons 
aan  een  lot  als  dat  van  Croesus  of  Polykrates. 

Zoowel  de  Australiërs  en  Grieken  dus  als  wij  beschouwen  het  weg- 
lokken  van  de  wilskracht  van  anderen  of  het  vermijden  van  de  tus- 
schenkomst van  machtige,  afgunstige  hoogere  wezens,  het  „beheksen" 
of  het  „geen  slapende  honden  wakker  maken",  als  doel  der  tooverij, 
brengen  haar  dus  in  sommige  gevallen  wel,  in  andere  niet  op  het  ge- 
bied van  den  godsdienst  over. 

Om  iemand  te  kunnen  betooveren,  moet  men  een  deel  van  zijn 
lichaam  bezitten,  b.v.  zijn  afgesneden  haren  of  nagels,  of  iets,  dat  hij 
heeft  aangeraakt:  het  stof  uit  zijn  voetsporen,  een  kleedingstuk  —  het 
meisje,  dat  de  liefde  van  een  jongen  man  wil  winnen  brengt  nóg  een 
zakdoek  van  hem  bij  de  bezweerster  — ;  of  minstens  een  gelijkend  af- 
beeldsel van  hem  hebben.  Een  wassenbeeldje  —  tegenwoordig  een 
portret  —  kan  dienen  om  macht  te  krijgen  over  den  afgebeelde.  Zoo 
doodde  Medea  haar  vijanden  door  onder  het  prevelen  van  bepaalde 
formules  het  hart  van  zoo'n  waspopje  met  een  naald  te  doorboren  ^). 
De  groote  angst,  die  onbeschaafde  volken  en  ook  velen  onder  ons 
hebben  voor  gephotografeerd  worden,  is  ongetwijfeld  te  verklaren  uit 
de  vrees  later  met  behulp  van  het  portret  behekst  te  worden.  Bij  de 
wilden  is  deze  reden  nog  bewust,  de  moderne  mensch  kan  zich  zijn 
onoverwinlijken  afkeer  zelf  niet  meer  verklaren. 

Van  deze  evoluties  der  „vroede  mannen"  of  der  vrouwen,  die  de 
„spreuken"  kenden  —  wat  hun  optreden  tegen  den  verfoeiden  krachti- 
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ger  maakte  dan  dat  van  gewone  stervelingen  —  vernemen  we  slechts 
uit  de  boeken,  maar  een  tweede  soort  van  bezwering  liet  ook  stoffelijke 
sporen  na.  Had  men  namelijk  geen  afbeeldsel  of  lichaamsdeel  van  den 
vijand  machtig  kunnen  worden,  dan  trachtte  men  zich  met  den  ge- 
schreven naam  te  behelpen  om  hem  in  het  verderf  te  storten.  In  graven 
vindt  men  vaak  de  daarbij  gebruikte  „vloektafeltjes".  Het  zijn  looden 
plaatjes  met  een  naam  er  op  en  een  gaatje  er  in^).  De  beteekenis  van 
dit  gaatje  blijkt  uit  soms  ter  verduidelijking  er  bij  gevoegde  woorden. 
Er  staat  b.v.  op  zoo'n  stukje  metaal:  „ik  nagel  zijn  naam  vast  en  daar- 
mee hem."  De  vervloeker  schreef  dus  zich  zelf  de  macht  toe  door  een 
homoeopathische  tooverij  zijn  vijand  —  d.w.z.  diens  wilskracht  —  vast 
te  houden  in  het  graf,  in  de  zee,  rivier  of  ongebruikte  put,  waar  hij 
het  stukje  lood  deponeerde  om  het  voor  den  behekste  onvindbaar  te 
maken.  Vinden  immers  mocht  die  het  niet,  anders  ware  hij  in  staat  den 
ban  te  breken  en  zijn  wil  terug  te  nemen.  Uit  vrees  voor  het  gevaar 
verbonden  aan  den  naam,  gaf  men  aan  dingen,  die  men  voor  betoove- 
ring  wilde  vrijwaren,  twee  namen:  een  om  te  gebruiken,  en  een  ge- 
heimen, den  waren.  Zoo  heette  bijvoorbeeld  Rome  ook  nog  anders, 
hoe  weten  we  niet^). 

Dit  bezweren  en  vastbinden  van  den  vijand  gaat,  zoodra  een  volk 
begint  te  gelooven  aan  een  voortleven  na  den  dood  en  daarmee  aan 
booze  spoken,  ook  over  op  den  „geest". 

Van  deze  iets  verder  ontwikkelde  opvatting  spreken  de  vloektafeltjes, 
waarop  b.v.  staat:  „deze  allen  nagel  ikvastbijdenzielenterughouden- 
den  Hermes"  ^).  Ze  wijzen  op  geestenbannerij.  Men  meende  blijkbaar 
den  tegenstander  door  het  „spijkeren"  te  dooden  en  dan  door  de  bij- 
gevoegde formule  vast  te  houden  in  het  schimmenrijk  als  bewaker 
waarvan  hier  Hermes  optreedt. 

Een  godsdienstigen  achtergrond  krijgen  de  spreuken  als  ze  luiden: 
„steek  hem  door  zijn  tong"«),  of:  „haal  hem  en  nagel  hem  vast"^), 
want  dan  wordt  een  sterkere  geest  er  op  uitgestuurd,  een  geest,  die 
den  toovenaar  gehoorzamen  moet. 

Zoo  ontwikkelt  zich  de  toovenaar  tot  heksemeester,  duivelbanner, 
tot  een  mensch,  die  de  wilskracht  van  méér  dan  menschen  aan  zich 
onderworpen  heeft  en  de  magie  tot  een  beroep.  Wie  zich  bewust  is  die 
bizondere  gave  te  bezitten,  stelt  ze  ook  in  dienst  van  anderen  en  laat 
zich  voor  de  hulp  vaak  duur  betalen.  Natuurlijk  gaan  dan  de  be- 
zweerders met  elkaar  in  het  hebben  van  machtige  werktuigen  concur- 
reeren ;  daemonen  of  duivelen  zijn  niet  meer  genoeg,  goden  zelf  worden 
getemd.  Een  sterk  voorbeeld  geeft  een  Karthaagsch  vloektafeltje  van 
een  paar  eeuwen  na  Christus'  geboorte,  dat  den  God,  „die  troont  boven 
de  Cherubiem"^)  beveelt  een  wagenmenner  zoo  vast  te  spijkeren  als 
de  bezweerder  het  een  haan  doet. 

Hier  ziet  men  den  laagsten  vorm  van  toovenarij  vermengd  met  het 
geloof  aan  een  boven  de  engelen  wonend  God. 
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Zulke  magie  lijkt  meer  ontwikkelden  natuurlijk  heiligschennis  en  het 
is  dan  ook  geen  wonder,  dat  de  priesters  van  iederengoedgeördenden 
staat  de  geestenbezweerderij,  die  hun  goden  zoo  neerhaalt,  probeeren 
tegen  te  gaan.  Een  Grieksche  wet,  door  Demosthenes^)  al  oud  ge- 
noemd, beval:  „medicijnmeesters  en  wijze  vrouwen  met  heel  hun  fa- 
milie te  dooden".  Ook  Rome  bedreigde  vaak  strenge  straffen  tegen 
bezweerders.  Beide  staten  voelden  zich  sterk  genoeg  tot  zulk  een  op- 
treden, omdat  de  meerderheid  van  het  volk  zich  vrij  wetend  van  vrees 
voor  geesten  en . . .  goden  de  verdediging  daartegen  overliet  aan  haar 
magistraten.  Maar  de  ons  bewaarde  Grieksche  vloektafeltjes  dateeren 
voor  verreweg  het  grootste  deel  van  na  Demosthenes  en  in  dezelfde 
periode,  toen  Rome  de  toovenaars  te  keer  ging,  waren  er  in  Italië  stam- 
men, die  hun  „medicijnmannen"  zoo  zeer  vreesden,  dat  ze  hen  als 
hoogere  wezens  beschouwden  en  willoos  volgden.  En  wie  is  zelfs  nu 
heelemaal  vrij  van  bijgeloof? 

Ondanks  deze  algemeene  verbreiding  meen  ik  toch  te  mogen  aan- 
nemen, dat  de  leefwijze  een  niet  geringen  invloed  heeft  op  de  meerdere 
of  mindere  vatbaarheid  voor  magie. 

De  angst  voor  tooverij  en  heksenmeesters  moet  het  sterkst  gevoeld 
worden  door  een  verspreid  wonende  jagersbevolking.  Zij  toch  is  het 
meest  afhankelijk  van  schijnbaar  toevallige,  veelal  ongunstige  natuur- 
machten —  wind,  die  de  pijl  doet  afwijken,  droogte  enz.  —  en  leeft  ten 
opzichte  van  den  altijd  dreigenden  vijand  als  opgeschrikt  wild.  Vandaar 
dat  men  in  onze  tijden  de  magie  het  best  heeft  kunnen  bestudeeren  bij 
de  Australiërs,  de  pelsjagers  van  Siberië,  de  Eskimo's,  de  Indianen  van 
Noord-Amerika. 

Als  de  mensch  er  toe  komt  door  veeteelt  de  wisselvalligheden  van 
zijn  bestaan  te  verminderen,  neemt  ook  zijn  nerveuze  spanning  af.  Den 
veehouder  zal  het  niet  meer  gebeuren  —  zooals  van  sommige  Eskimo's 
verteld  wordt — ,dat  hij  een  zenuwtoeval  krijgt,  wanneer  met  de  vlakke 
hand  op  zijn  tent  geslagen  wordt;  maar  toch  is  zijn  bestaan  nog  om- 
geven van  geheimenissen.  Als  zijn  dieren,  dietoch  altijd  hetzelfde  eten, 
opeens  ziek  worden  kan  hij  zich  dat  slechts  verklaren  door  vijand- 
schap van  menschen.  Wie  hoorde  er  nooit  van  behekste  koeien?  De 
geesten  van  bosch  en  veld,  die  slecht  weer  zenden,  kan  de  herder  zelf 
door  offers  verzoenen  of  verteederen,  tegen  roofdieren  verdedigt  hij 
met  eigen  hand  de  kudde,  maar  wanneer  pest  zijn  vee  besluipt  gelooft 
hij,  dat  iemand  het  betooverd  heeft,  voelt  hij  zijn  kracht  te  kort  schieten, 
vraagt  de  hulp  van  een  sterkere.  Dan  gaat  hij  naar  den  medicijnman, 
die  door  een  heilig  leven  en  een  ambtskleeding  gepantserd  is  tegen  de 
aanvallen  van  den  booze,  ja,  dien  zelfs  beheerscht,  en  verzoekt  hem  de 
betoovering  te  breken.  Al  weet  de  herder  heel  goed,  dat  de  wijze  in  het 
dagelijksch  leven  een  gewoon  mensch  is,  toch  beschouwt  hij  hem, 
zoodra  hij  hem  ziet  in  zijn  bonten  dos  als  iets  hoogers.  Hij  voelt  dan 
eenzelfde  respekt  als  het  kind,  dat  bezoek  krijgt  van  Sinterklaas  en  bang 
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isvoorden  bisschop,  ofschoon  het  heel  goed  weet,  dat  het  vader  is  met 
een  mombakkes  voor.  Van  de  Sahaptin-Indianen  wordt  verteld  ^i),  dat 
ze  dikwijls  van  angst  sterven,  wanneer  de  medicijnman  hen  boos  aan- 
ziet. Van  de  Samnieten,  die  toen  —  als  nu  nog  de  bewoners  der  Italiaan- 
sche  bergstreken  —  voornamelijk  veehouders  waren,  meldt  Livius  ^^), 
dat  ze  in  een  hachlijken  strijd  hardnekkig  standhielden  alleen  uit  vrees 
voor  hun  priesters. 

Een  tegenstelling  met  de  wisselvallige  omstandigheden  van  een- 
zame herders  biedt  een  in  bevestigde  plaatsen,  steden,  samenlevende, 
op  gemeenschappelijk  grondbezit  door  landbouw  zich  voedende  be- 
volking. Zij  draagt  den  eenig  mogelijken  tegenslag  —  misgewas  — 
gemeenschappelijk  en  verdedigt  als  één  man  aller  eigendom  tegen  den 
vijand.  Zij  laat  zich  niet  zoo  gemakkelijk  bang  maken.  Haareendracht 
maakt  haar  machtig  ook  tegen  niet-materieele  aanvallen. 

Wanneer  een  leger  van  buiten  komt,  vindt  het  overal  den  wal  tegen- 
over zich;  zoo  stuiten  ook  de  geesten  of  goden  van  andere  volken,  als 
ze  een  onzichtbaren  aanval  beproeven,  op  een  heiligen  kring,  dien  de 
overheden  met  zorg  getrokken  en  gewijd  hebben.  Op  vaste  tijden 
—  de  landbouw  maakt  het  leven  geregeld  —  volvoeren  daartoe  aan- 
gewezen burgers  bepaalde  plechtigheden,  die  de  wijding  van  het  stads- 
gebied onderhouden  en  brengen  zij  offers  voor  het  welzijn  van  het 
geheel  aan  de  in  velerlei  openbaringen  de  natuur  besturende  goden. 
Daardoor  blijft  de  juiste  verhouding  bewaard  tusschen  dezen  en  het 
stedevolk,  dat  als  eenheid  staat  tegenover  hen.  In  zulk  een  geval  is  er 
geen  plaats  voor  toovenaars,  omdat  de  enkeling  niet  vreest  en  de  staat 
zich  in  eendracht  sterk  voelt. 

't  Lijkt  dus  waarschijnlijk,  dat  een  herdersvolk,  waarvan  het  stam- 
verband meestal  maar  heel  los  is,  als  tegen  onverwachte  rampen  het 
gewone  offer  te  kort  schiet,  zich  zal  wenden  tot  speciaal  met  toovergave 
gezegende  mannen  of  vrouwen,  wier  wilskracht  sterk  genoeg  is  om 
den  „kwaden  geest"  te  verschrikken;  een  stadsvolk  daarentegen  een 
geregelden  staatsritus  hebben  zal  zonder  individueele  spokenvrees  en 
dus  ook  zonder  afgescheiden  priesterklasse. 

Wanneer  zich  dus  in  de  geschiedenis  een  geval  voordoet,  waar  een 
herders-  en  een  in  steden  wonend  landbouwvolk  zich  vereenigen  in 
een  verhouding  van  aantal  en  invloed,  die  verdwijnen  van  een  van 
beide  onmogelijk  maakt,  mag  men  a  priori  vermoeden,  dat  zich  in  de 
religie  van  den  nieuwen  uit  die  samensmelting  ontstanen  staat  twee 
elementen  zullen  bevinden,  die  tegenover  tooverij  en  daaruit  afkom- 
stige wonderdoende  en  bij  de  goegemeente  zeer  gevreesde  priester- 
kaste  zich  heel  verschillend  gedragen. 

En  omdat  niets  zoo  conservatief  is  als  de  practijk  van  den  godsdienst 
zal  dat  onderscheid  zeer  lang  voelbaar  blijven. 

Wanneer  dus  waar  is  —  wat  door  vele  archaeologen  als  bewezen 
wordt  aangenomen  '')  — ,  dat  een  niet-Arisch,  zijn  dooden  onverbrand 
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begravend  bergvolk  zich  op  het  stadsgebied  van  Rome  vereenigde 
met  een  Arischen  stam,  die  omstreeks  het  jaar  1000  uit  het  Po-gebied 
verhuisd  naar  de  Albaansche  bergen  o.a.  ook  op  den  Palatijn  zich 
vestigde,  en  deze  twee  te  zamen  een  snellen  bloei  bereikten,  die  de 
bevolking  der  omliggende  heuvelen  en  bergen  als  een  magneet  aan- 
trok, moet  in  Rome  een  samengaan  van  twee  godsdiensten  worden 
aangetroffen. 

II. 

Eerst  een  kort  woord  over  de  bronnen  van  onze  kennis  in  dit  oo- 
zicht ').  ^ 

De  moderne  geschiedkundige  kritiek  heeft,  op  het  voorbeeld  van  den 
ouden  Livius,  alle  verhalen,  die  de  klassieke  schrijvers  onsopdischten 
over  den  oorsprong  en  de  vroegste  geschiedenis  van  Rome,  naar  het 
rijk  der  fabelen  verwezen.  Al  niet  veel  beter  verging  het  de  mythen,  die 
de  lateren  ons  vertellen  van  hun  oude  goden  en  koningen.  Men  is  het 
er  over  eens  geworden,  dat  ten  opzichte  van  den  Romeinschen  gods- 
dienst slechts  geoordeeld  worden  mag  naar  wat  de  Romeinen  deden, 
niet  naar  wat  ze  schreven,  omdat  dit  laatste  vrucht  van  Grieksche  fan- 
tazie  is. 

Welk  beeld  van  de  beide  oergodsdiensten  van  Rome  bieden  ons  dan 
de  uit  dien  ouden  tijd  tot  in  de  historische  periode  geredde  handelin- 
gen, die  een  uitvloeisel  zijn  van  religieus  gevoel,  van  „het  tot  daden 
brengend  verlangen  de  goede  verhouding  met  de  macht,  die  zich  in 
het  heelal  openbaart,  in  stand  te  houden"  ^)? 

Ik  zal  ze  een  voor  een  behandelen,  afgezonderd  uit  het  schijnbaar 
verwarde,  maar  bij  nader  toezien  duidelijk  uit  twee  draden  vervlochten 
kluwen  van  offergebruiken  en  anderszins. 

Den  godsdienst  van  het  oorspronkelijk  veeteelt  beoefenend  en  op  de 
bergen  verspreid  wonend  bestanddeel  van  Rome's  bevolking  zal  ik 
den  Sabijnschen  noemen,  net  als  de  Romeinen  het  deden,  dieden  Sabijn 
Numa  Pompilius  den  godsdienst  lieten  canoniseeren,  den  door  be- 
woners van  bevestigde  steden  (terremaré)  uit  de  Po-vlakte  naar  Latium 
meegenomenen  den  Latijnschen. 

Telkens  zal  ik  de  te  pas  komende  termen  even  vermelden,  omdat 
daarin  sporen  overgebleven  kunnen  zijn  van  de  oude  talen,  van  die  der 
niet-Arische  bergbewoners  en  van  de  Arische  Latijnen.  Het  blijkt,  dat 
doorgaans  de  Sabijnsche  termen  absoluut  onverklaarbaar  zijn  uit  de 
Indo-Germaansche  talen,  terwijl  de  Latijnsche  helder  zijn  als  glas.  Dit 
stemt  precies  overeen  met  de  veronderstelling  van  een  samensmelting 
vau  een  niet-Indo-Germaansch  bergvolk  met  de  Indo-Germaansche 
stedenbewoners. 

Om  al  dadelijk  met  de  woorden  voor  godsdienst  in  het  Latijn  te  be- 
ginnen. Het  kleurlooze  religio  helpt  ons  niet  verder.  Volgens  Cicero  3) 
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—  met  wien  de  nieuwste  geleerden  het  eens  zijn  —  beteekent  het 
„nauwgezetheid",  volgens  anderen  „het  gevoel  van  verbonden  zijn", 
zegt  in  ieder  geval  niets  over  de  godsbeschouwing  derRomeinen.  Het 
moet  een  later  philosophenwoord  zijn.  In  de  practijk,  bij  offers  e.d., 
treden  er  twee  termen  voor  in  de  plaats: /a^  en  ius. 

lus  is  zoowel  etymologisch  als  logisch  uiterst  klaar  en  eenvoudig; 
het  beteekent  „band"  en  duidt  dus  de  betrekking  aan,  die  bestaat  tus- 
schen  de  goden  en  de  menschen  en  de  menschen  onderling  —  de 
scheiding  van  ius  dtvinum  en  ius  civile  heeft  pas  in  historischen  tijd 
plaats  —  en  wordt  altijd  gebruikt  waar  sprake  is  van  „regelen",  b.v. 
heeten  de  regelen  volgens  welke  de  pontifices  moesten  handelen  ius 
pontificum,  die  van  de  augures  ius  augurale. 

Daarentegen  zal  men,  als  vermeldt  wordt,  dat  d^  f lamen  Dialis  oi 
een  andere  f lamen  iets  niet  doen  mag,  geschreven  vinden,  dat  dit  voor 
hem  „geen  fas''  of  te  wel  „nefas'"is.  Het  gebruik  van  deze  twee  zon- 
derlinge woorden,  die  etymologisch  onverklaarbaar  en  tegen  de  vaste 
gewoonte  der  Indo-Germaansche  talen  in  volkomen  onverbuigbaar 
zijn,  nagaande  zal  men  ze  dikwijls  zien  samenvallen  met  het  uit  de 
godsdiensten  der  natuurvolken  zeer  bekende  begrip  „taboe". 

Dit  primitief  begrip  behoort  dus  ook  in  de  Sabijnsche  religie  thuis. 
Daarom  is  het  noodig  er  wat  uitvoeriger  over  te  spreken.  Een  definitie 
van  het  taboe  te  geven  is  uiterst  moeilijk,  beter  is  het  eenige  karakte- 
ristieke uitingen  er  van  te  beschrijven. 

Taboe  verklaarde  voorwerpen  mogen  door  niemand  aangeraakt 
worden,  omdat  ze  den  „geesten"  gewijd  zijn.  Wanneer  iemand  het 
taboe  breekt,  wordt  hij  in  enkele  gevallen  door  het  uitvoerend  bewind 
van  den  stam  gestraft,  maar  meestal  laat  men  hem  over  aan  de  wraak 
van  de  beleedigde geestelijke  machten.  De  Romeinsche  wetten  drukten 
dit  loslaten  door  de  stamgenooten  nog  lang  in  den  historischen  tijd  uit 
door  de  woorden  „sacer  esto'\  Men  vertaalt  gewoonlijk  in  deze  uit- 
drukking sacer  met  „vogelvrij"  en  zoekt  de  straf  in  het  ontberen  van 
de  bescherming  der  wetten  en  den  bijstand  van  medeburgers  of  stam- 
genooten of  de  mogelijkheid  door  ieder  gedood  te  kunnen  worden, 
maar  vergeet  daarbij,  dat  de  meest  alleen  rondzwervende  jagers  of  de 
eenzame  herders  aan  wetten  weinig  hebben  en  in  gevaar  niet  wachten 
kunnen  tot  een  buur  hun  te  hulp  komt.  Neen,  het  overgeleverd  worden 
aan  de  geesten  werkt  heel  wat  directer  door  autosuggestie, 
tieve  wiFking       n  ^"  l^^l  Sprekende  voorbeelden  uit  anthropologische  litteratuur 
van  het  taboe    ^V"^"  ^^^  bewijzen.  Een  Kongo-neger  logeerde  eens  bij  een  vriend, 
die  hem  een  vogel  voorzette.  De  neger  vroeg  of  het  een  kip  was.  De 
gastheer  zei:  „neen",  waarop  de  neger  met  graagte  begon  te  eten. 
Vier  jaar  na  dato  ontmoetten  de  twee  elkaar  weer  en  de  oude  vriend 
vroeg:  „Wil  je  ook  mee  eten  van  deze  kip?"  De  neger  antwoordde,  dat 
hij  dat  met  aannemen  mocht,  omdat  kippen  voor  hem  taboe  waren 
Toen  begon  zijn  gastheer  te  lachen  en  zei:  „Waarom  weiger  je  nu' 
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terwijl  je  vier  jaar  geleden  hier  aan  mijn  tafel  zoo  lekker  aan  een  kip 
gesmuld  hebt?"  Nauwelijks  had  de  neger  dit  gehoord  of  hij  begon  te 
sidderen  en  zoodanig  leed  hij  onder  de  voorstellingen  van  zijn  ver- 
beelding, dat  hij  binnen  vier-en-twintig  uur  dood  was  *). 

Een  lersch  sprookje  vertelt:  Toen  Cuchulain  op  wegwas  naar  zijn 
laatste  gevecht  trof  hij  drie  heksen.  Ze  waren  bezig  een  hond  te  braden 
aan  een  spit  van  lijsterbessenhout.  Nu  was  het  geis  (=  taboe)  voor 
Cuchulain  te  eten  aan  een  vuur,  waarop  gekookt  was,  en  ook  honde- 
vleesch  te  eten,  maar  de  vrouwen  werkten  op  zijn  eergevoel  om  hem 
niet  te  doen  weigeren  iets  te  nuttigen  van  een  stuk,  dat  ze  hem  aan- 
boden. Cuchulain  zwichtte,  nam  de  bout;  toen  verdween  alle  kracht 
uit  de  linkerhand,  waarmee  hij  het  vleesch  aanvatte. 

Het  wanhopig  denkbeeld  onherroepelijk  overgeleverd  te  zijn  aan  de  Taboe  be- 
wraak  der  „machten"  is  niet  het  eenig  gevolg  voortvloeiend  uit  een  smettelijk 
willekeurig  of  onwillekeurig  vergrijp  tegen  de  wetten  van  het  taboe.  De 
zoo  zich  zelf  berokkende  schuld  is  ook  besmettelijk  en  dus  wenden 
allen  zich  af  van  iemand,  die  een  taboe  schond  en  schuwen  zijn  nabij- 
heid om  niet  ook  aangestoken  te  worden.  Dat  dit  eveneens  een  zware 
beproeving  is  bewijst  de  diepe  smart  van  jongens,  die  door  hun  mak- 
kers dood  verklaard  zijn. 

Het  meest  komt  taboe  voor  bij  boomen  of  bosschen.  Wat  de  om- 
wonenden voor  zulk  een  heilig  woud  voelen  zegt  ons  niemand  indruk- 
wekkender dan  de  Romeinsche  dichter  Vergilius: 

„Dicht  bij  den  kouden  stroom,  die  Caere  drenkt, is  eenwijdsch  bos- 
schage {lucus,  een  onverklaarbaar  woord),  in  heel  zijn  uitgestrektheid 
door  den  godsdienstzin  der  vaderen  taboe  (sacer)  verklaard;  rondom 
sluit  het  de  gebogen  rand  der  heuvelen  af,  waarop  donkere  dennen  een 
bergwei  omgeven.  Het  gerucht  wil,  dat  de  oude  Pelasgen,  die  vroeger 
het  gebied  der  Latijnen  bezetten,  het  wijdden  aan  Silvanus,  den  god 
der  akkers  en  schapen,  het  bosschage  en  een  feestdag"  ^). 

Hier  werd  dus  het  taboe  beschermd  door  een  bepaalden,  machtigen 
boschgeest,  maar  soms  was  het  onpersoonlijk  als  meest  in  Australië. 

„Vanhier"  —  vertelt  weer  Vergilius '^)  —  „voerde  Evander  Aeneas 
naar  de  plaats,  die  naarTarpeia  heet  en  het  Kapitool,  dat  nu  prijkt  met 
een  gouden  dak,  maar  oudtijds  ruig  was  van  kreupelhout.  Reeds  toen 
sidderden  de  bewoners  der  velden  rondom  voor  de  schrikkelijke  wij- 
ding der  plaats  (relligio  dira  loei);  reeds  toen  vervulden  hen  boscii  en 
rots  met  ontzetting.  Dit  woud,  dezen  heuvel  met  lommerrijken  top  be- 
woont een  god,  maar  het  is  onzeker  welke  . . ." 

Minder  verheven,  maar  beslist  het  karakter  van  taboe  weergevend  Ovidius 
Iaat  Ovidius^)  den  herder  op  het  feest  van  zijn  godheid  Pales  onder 
het  offeren  van  vruchten  en  plengen  van  melk  bidden:  „Als  ik  mijn 
dieren  op  heiligen  grond  heb  laten  wijden  of  heb  nedergezeten  onder 
een  heiligen  boom,  en  een  van  mijn  schapen  zonder  dat  ik  het  wist 
graasde  op  een  graf;  als  ik  een  verboden  kreupelboschje  betrad,  als 


Taboe  in  de 

natuur. 

Vergilius. 
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Taboe  bij  per 
sonen. 
Priester- 
koningen. 


Sabijnsche 
priesters. 
Flamen  Dialis. 


mun  sikke  een  heilig  bosschage  {lucus)  beroofde  van  een  bladerrijken 

Hp?fS  ''".'',?  ""^  "^'^'fPJ"  *^  g^^^"-  vergeef  me  mijn  zonde." 
Het  taboe  is  met  alleen  aan  plaatsen  verbonden,  maar  ook  aan  per- 
sonen, en  wel  voornamelijk  aan  hen,  die  te  maken  hebben  met  de 
H.v  h;-r"  ^""  geesten  d.w.z.  de  priesters  of  te  wel  medicijnmannen! 
die  b  j  hun  leven  en  na  den  dood  machtiger  dan  de  anderen  en  daarom 
mees  al  ook  in  den  knjg  hun  aanvoerders,  hun  koningen  zijn.  D^ 

k!n\.TJrrT''°'''^'\  ''  ^°°  g^°°*'  d^'  ^e  alles  wat  ze  ianra- 
ken  voor  he  gebruik  van  minder  soort  menschen  ongeschikt  maken 
In  Polynesie  mogen  op  sommige  eilanden  de  aanvoerders  nie?  r^et 
E        A^""  ^""  J  g^'"  eens  den  grond  aanraken,  omdat  die  dan 
taboe  worden  zou;  de  ongelukkigen  worden  altijd  gevoerd  en  rond 
gedragen  en  mogen  nooit  een  andere  dan  de  eigen  woning  betreden 
Zoo  beperkend  werken  zeiden  de  taboes,  maar  in  historischen  tijd 
waren  toch  de  als  antikwiteiten  in  Rome  nog  in  stand  gebleven  sTbn- 
sche  priesters  allesbehalve  vrij.  Het  minst  tel  d, //LenD^fsHü 
was  weliswaar  versierd  met  allerlei  eerbewijzen  -  hij  had  een  ambts 
woning  een  lictor  ging  hem  vóór,  in  den  senaat  mocht  hij  oTeen 
ivoren  stoel  zitten-,  maar  overigens  was  de  arme  kerel  bijna  even  be- 
perkt in  zijn  bewegingen  als  de  koningen  van  Polynesie  Niet  alleen 

ma.'r  nó^''"  ^f' ""°''  '^'"g^"  "'^'  ^'"^^"^en,  en^duurde  z?n  amb" 
maar  zoo  lang  als  zijn  vrouw,  van  wie  hij  niet  scheiden  mocht  leefde 
maar  hij  mocht  ook  geen  nacht  buiten  zijn  woning  doorbrengen  geen 
arbeid,  geen  gewapend  leger  zien,  geen  doode  aanraken,  niets  gebon- 
dens en  slechts  een  gebroken  ring  dragen.  Het  begrip  van  besrfettZ 
en  daardoor  onbruikbaar  maken  van  voor  het  bfstaan  van  hefvolk 
onmisbare  dingen  is  hier  duidelijk  herkenbaar. 

III. 

e^nTarom'on-  ^ZtT.T  ''°°''l'^f  ^''''"'  °""^^*  '"  ^un  nabijheid  zich  de  ge- 
schendbaar.  ^^^esde  schimmen  het  meest  ophouden,  leder  graf  is  dan  ook  voor 
menschen,  die  aan  het  voortbestaan  en  de  macht  der  zielen  gdooven 
in  de  hoogste  mate  sacer.  Op  Amboina  maakte  men  tot  voor  kort  h ier- 
een trafh'uf  on'H.^^'.l"'-  ^^"  P'!^^'^'^  "^'"el'Jk  een  nabootsing  van 
een  grafhut  op  de  akkers  om  ze  door  den  geest  der  vaderen  tegen 
dieven  te  doen  beschermen. "  vdueren  legen 

H^!ï!*"T'ir^''^"°'  ^^  boerenzoon  uit  Arpinum,  voor  zijn  geliefde 
dochter  Tulha  een  grafmonument  in  den  vorm  van  een  tempf»  e  wi' 
bouwen,  dan  weifelt')  hij  tusschen  een  stuk  van  zijn  eigen  viUa  of  eln 
terrein  aan  den  weg.  Het  laatste  schijnt  hem  veiliger  omdat  daar  n,> 
mand  het  gebouwtje  zal  beschadigen  of  verboulfn,  wat  op  het  land: 

febei  e"n  Voor  .rhën""""'Y:^^"^^^  '''''^'  ^^^^^^1  zou  kunnen 
geoeuren.  Voor  schennis  van  het  graf  zelf  van  den  kant  van  andere 

bewoners  vreest  hij  blijkbaar  niet.  En  met  recht,  want  de  eerbied  voor 
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rustplaatsen  van  dooden  was  in  de  Romeinsche  zeden  diep  ingewor- 
teld. Anders  zou  niet  tot  in  den  laten  keizertijd  een  wet  gegolden  heb- 
ben, welke  eigenaars,  die  graven  van  vroegere  geslachten  op  hun  eigen 
grond  hadden  opgeruimd,  streng  vervolgde  en  zouden  niet  de  hand- 
boeken der  landmeters  uitdrukkelijk  het  voorschrift  geven  bij  het 
opmeten  van  terreinen  graven  te  respecteeren.  Men  weet  dat  het  in 
China  nu  nog  net  precies  eender  is. 

In  familieverband  levende  herdersstammen,  als  de  Sabijnen  waren, 
houden  liefst  hun  dooden  dicht  bij  zich,  want  de  geest  woont  in  het 
graf  of  gaat  er  niet  ver  van  weg  en  bestuurt  graag  nog  het  huis,  zooals 
hij  het  deed  bij  zijn  leven  als  grootvader  of  vader.  In  het  patriarchale 
bestaan  van  veeteelt  gecombineerd  met  klein  boerenbedrijf,  dat  nóg, 
als  voor  drieduizend  jaar,  de  bewoners  der  Italiaansche  bergen  voedt, 
houdt  de  eens  zoo  groote  autoriteit  van  óenpaterfamilias  {familia  is 
weer  een  onverklaard  woord,  men  leidt  het  af  van  het  Oskischt  f aama 
=  huis,  dus  uit  de  taal  der  bergvolken,  of  brengt  het  tenminste  in  ver- 
band met  een  Oskisch  woord ^))  met  zijn  dood  niet  dadelijk  op.  De 
kinderen  vragen  telkens  zich  af:  „Hoe  zou  vader  dat  gedaan  hebben? 
Hoe  zei  hij  ook  weer  in  zoo'n  geval?"  Hoe  velen  van  ons  meenen  nog 
in  moeilijke  omstandigheden  de  stem  van  een  te  vroeg  gestorven 
vader  of  moeder  te  hooren,  hoevelen  smeeken  om  een  wenk  van  de 
dooden,  die  léven? 

Het  is  zoo  innig-menschelijk  dat  geloof  aan  den  goeden  wil  der  af- 
gestorvenen en  het  is  zoo  begrijpelijk  dat  vragen  om  raad  bij  boeren, 
wier  bedrijf  afhangt  van  het  trouw  volgen  der  overgeleverde  routine. 

Aan  den  anderen  kant  voelt  men  ook  zoo  licht  den  schroom,  de 
vrees,  mee  de  geesten  te  vertoornen  door  niet  precies  te  doen,  wat  zij 
verordineerden,  toen  ze  nog  het  hoofd  van  het  gezin  waren.  Laten  we 
niet  nog  den  vader  zich  in  zijn  graf  omkeeren,  wanneer  de  zoon  het 
hem  nagelaten  vermogen  verkwist? 

Ons  is  dat  een  manier  van  spreken  geworden,  maar  voor  den  veel 
meer  dan  wij  nerveuzen  onbeschaafde  van  het  heden  of  verleden  is 
het  leven  der  dooden,  wier  manende  stem  hij  meent  te  hooren,  een 
absolute  zekerheid  en  hun  geruststelling  duurste  plicht. 

Om  die  te  bereiken,  draagt  men  in  de  eerste  plaats  zorg,  dat  de  over- 
ledenen in  hun  graf  zooveel  mogelijk  terugvinden  van  dat,  watzetijdens 
hun  leven  gebruikten.  Bij  onderzoekingen  op  de  kerkhoven  der  berg- 
bewoners vindt  men  dan  ook  altijd,  dat  den  doode  iets  „meegegeven" 
is.  Den  man  laat  men  natuurlijk  in  de  eerste  plaats  zijn  wapens  houden, 
de  vrouw  haar  sieraden,  maar  zelfs  het  kind  krijgt  al  wat  bewerkte 
voorwerpen  en  dierenbeenderen,  stoffelijk  overschot  van  trouwe  speel- 
makkers,  mee.  In  sommige  graven  treft  men  verdroogde  kleuren  in 
kleine  potjes  aan;  dienden  die  om  den  doode  gelegenheid  te  geven 
zich  feestelijk  het  lijf  te  beschilderen?  Enkele  malen  vindt  men  den 
schedel  rood  geverfd.  Dit  wil  men  op  de  volgende  wijze  verklaren*). 


Vereering  der 
gestorven  fa- 
miliehoofden. 


Vrees  voor 
hun  toorn. 


Geschenken 
meegegeven 
in  het  graf. 
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Lares. 


Larvae. 


Lemures. 


Parentalia. 


S^iH    ^"  u'!  '"°'u^'',  '^^^f'  '^^  g^^s'  '''oed  noodig.  Dit  blijkt  bijvoor- 
beeld uit  het  verhaal  van  Odysseus'  bezoek  aan  de  onderwerdd 

hin'/nJi'^'^'^'^'.'',!^™™'"'  '"^  hy  '^^  '"^^ht  tot  spreken  gevTnwn' 
ninnl  ü"^'"  ''^/-  ^"""^  "^^"^"g*  bloed;  dus  kan  de  roodgeverTdê 
Saclft  elf  hThlS  h'  ^°'''"-  ^^"""^  °P  h^'  g-f  offers'worden 
tSjk 'dL"erfdeSoel!nr'"  '"  ""  ''' '''°''"  ""'*  '""  "^'^ "" 
De  boer  beschouwde  dus  zijn  voorvaderen  als  de  goede  geesten  van 
zijn  hu,s;  hl,  noemde  ze  als  zoodanig  /ares  en  bfacht  hun  iedere" 
morgen  voor  h.j  zijn  werk  begon  hulde  dooreen  offer  aan  der^huYse 
l.jken  haard,  waar  de  oude,  grijze  vader  zijn  laatste  levensjaren  sleet 
en  zijn  met  eerbied  aangehoorden  raad  ten  beste  gaf     ''"'J^''^"  ''"' 

h.ltf     ,    ^^^^'^"  "^^  ''°°^^  afgestorvenen  echter  bleven  leven  Zii 
heetten  larvae  en  zwierven  totstrafvoorhunmisdadenrusteloosrond 
de  menschen  kwellend,  verschrikkend  en  mishandelend.  Maar  zi  vel 
mochten  mets  tegen  iemand,  die  een  zuiver  geweten  had 

Zoo  vertelde  men  later  den  kinderen,  maar  dit  is  al  een  hoogere  trap 
van  geestengeloof;  vóór  dien  valt  de  tijd,  dat  men  algemeen  overtuigd 
was  van  het  ongewenschte  van  ieder  bezoek  van  zielen  van  /mS 

Zfttnt^'l^''''''i''  noemde. Van  toen  dateë  t  een  oudX: 
bruik,  dat  Ovidius  ^)  ons  schildert :  ^ 

.Te  middernacht,  als  alles  slaapt,  hond  en  vogel  verstomden  staat 
wie  godvreezend  IS  en  gehecht  aan  de  oude  gebruiken  op  :TJn  voeten 
mogen  in  het  geheel  met  gebonden  zijn-,  (dit  herinnert  aan  een  de" 

met     in'du?m"fr''  v^^^^^^ 

Zlluuy  ■^  ^^i"^'  '•  ^^J  ""^'^^  ^^'  ^^"  "^^^^^"  Napolitaan,  die  den 
boozen  bhk  wil  afweren,  een  gehoornden  kop  van  zijn  hand  om  de 
schimmen  te  bektten  hem  tegemoet  te  treden,  zoolang  hij  nog  zwijgt 

hij  zwarte  boonen-(boonen  zijn  dikwijls  taboe,  zoo  voor  den  flamen 
Diahs  en  de  Pythagoreërs^))  .over  zijn  schouder  en  zegt  daarbh' 
„„Deze  boonen  werp  ik  om  mij  en  de  mijnen  los  te  koopen'""  Deze 
woorden  herhaalt  hij  negen  maal  en  kijkt  daarbij  niet  om.  Men  gelooft 
Dan  doTn^'u  H 'f  achter  hem  aankomende  schim  die  boonen  opraapt 
Dan  dompel  de  bezweerder  weer  de  handen  in  het  water,  slaat  od  een 
koperen  bekken  en  verzoekt  de  schim  zijn  woning  te  Sen  Wan 
^L'[n/^^'"  "^?^,!],"^^lg^ezegd  heeft:  Aschimm^en  m^ne  va^^^^^^ 
v^ote^n^TlK^^^  --^'  ^^^  ^^i  ^e  heilige  handeling 

geesten"  ^''''"'^''  ^''"^'^'^^^  "^^"^^^  ^^"  verzoening  der  onrustige 

P^rZTl  Sp^ï^J.^^^^ ^n  deze,  in  Mei  gevierde,  Lemurla  zijn  de 
Parentalia  wan\  ze  zijn  de  uiting  van  een  verlangen,  dat  nog  leeft  in 
hunSd'i  f^hr^'l^  het  verlangen  het  graf  van^liefde  do^oden  op 
hun  sterfdag  te  bezoeken.  Ook  de  verspreid  wonende  herders  voelden 


VOOR  HET  ONTSTAAN  VAN  ROME 


11 


op  zekere  tijden  heimwee  naar  hun  graven  en  net  als  wij,  die  onzen 
afgestorvenen  kransen  meegeven  in  de  kuil,  door  het  neerleggen  van 
bloemen  op  de  zerk  als  het  ware  de  uitvaart  herhalen,  deden  dat  die 
oude  Sabijnen  ^).  Zij  brachten  niet  alleen  bloemen,  maar  ook  een  offer 
van  eetwaren  (op  de  beteekenis  van  zulke  offers  kom  ik  later  terug)  en 
plechtig  groetten  zij  hun  voorvader:  „Salve,sancteparens''\  „verheug 
u  in  goede  gezondheid,  vergeestelijkte  vader."  Van  het  offer  at  daarop 
de  treurende  zelf  meenend  daardoor  de  oude  familiemaaltijden,  waar- 
bij vader  voorzat  aan  tafel,  te  hernieuwen  en  luide  of  stille  bad  hij  den 
doode,die  eens  in  het  gezin  de patria potestas bezai,hem  hetnoodige 
en  zoo  mogelijk  nog  iets  meer  te  geven.  —  Zóó  was  het  geloof:  Cor- 
nelia,  de  moeder  der  Gracchen,  schreef^):  „Wanneer  ik  dood  zal  zijn 
moet  ge  me  het  doodenoffer  brengen  en  mij  als  vergoddelijkt  verwant 
aanroepen."  — 

Op  de  Parentalia  dus  trokken  alle  leden  derfamilie  uit  naar  detombe,  Ligging  van 
en  vestigden  daar  hun  woning.  Ovidius  ^^)  vertelt  ons  terloops,  dat  het  graven, 
haardvuur  op  de  Feralia,  den  laatsten  dag  van  het  Doodenfeest,  werd 
gedoofd,  wat  toch  moeilijk  anders  kan  beteekenen  dan  een  verlaten 
van  het  huis.  Het  graf,  dat  misschien,  als  bij  andere  volken  dikwijls,  i 

oorspronkelijk  in  de  hut  zelf  werd  gegraven  ^^)  —  of  misschien  werd 
de  hut  bij  den  dood  des  vaders  hem  als  woning  overgelaten  —  bevond  in  de  woning, 
zich  in  historischen  tijd  gewoonlijk  juist  op  den  rand  van  het  bezit  der 
familie,  evenals  tegenwoordig  nog  vaak  de  eigen  graven  op  land- 
goederen. Waarom  men  juist  de  dierbare  dooden  naarzoo'n  uithoek  Op  de  grens 
verbant?  Waarschijnlijk  omdat  in  ons  allen  het  gevoel  van  besmette-  van  het  bezit, 
lijkheid,  van  taboe,  ten  opzichte  van  lijken  voortleeft.  De  Romeinsche 
landmeters  meenden  in  hun  quasi-wetenschappelijkheid,  dat  de  boer 
zoo  min  mogelijk  van  zijn  land  had  willen  verliezen.  Een  geeft  dit 
voorschrift  ^^):  „Men  moet  er  ook"  —  bij  het  kadastreeren  —  „rekening 
mee  houden,  dat  men  wel  is  waar  gewoon  was  de  dooden  op  den  rand 
van  het  bezit  te  begraven,  maar  dat  men  op  rotsachtige  en  onvrucht- 
bare stukken  grond  ook  midden  op  zijn  eigendom  begraaft,  zoodat  het 
tot  grove  fouten  aanleiding  zou  kunnen  geven,  als  men  een  rechtop- 
staanden  grafsteen"  ( —  de  Romeinen  kenden  liggende  zerken  boven 
den  grond  niet,  evenmin  als  de  Joden  nu  nog  — )  „voor  een  grenssteen 
aanzag." 

IV. 

Waar  het  stelsel  van  particulier  eigendom  geldt  en  de  boer  het  land  De  lares  be- 
om  zijn  hoeve  ontgint  of  als  weide  gebruikt,  ontmoet  hij  aan  de  grens  schermen  de 
zijn  buurman.  Aan  die  grens  stooten  dus  ook  de  invloedsferen  van  de  prTvaybezit^ 
beschermende  vaderen,  van  de  lares,  samen;  daarom  naar  alle  waar-  ais  lares  coni- 
schijnlijkheid  vinden  we  lares  compitales  vereerd  op  kruispunten  van  pitaies, 
wegen,  die  als  gemeenschappelijk  terrein  meest  tevens  een  grens  vor- 
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maar  de  alge- 
meen erkende 
god  der 
grenzen  is 
Terminus. 


Degrenssteen 
woonplaats 
van  een  geest. 


Silvanus, 
Faunus. 


e^en"ne'tochz,fn  Jph^'f"  ''  ''"  gemeenschappelijke  plaats  van  ver- 
den,  twist  haddei,  jLt  over  de  grensregeïng°"'"'  '°°^ ''  '"'''^''- 

nieuvvenZogSS^Jup'Ji/e^^';  '"^"  ''  ^"'"  ''^^^  --«'^  -or  d'en 

f'S Kr^e^p  aTt's?  waf  "'"en^braöhf ""f^^V"'^'^"^"  ^^ ^^  '  "- 
Februari  een  deel  van "^iLTn^^K^'^'!  ''^"'^"  °P  '''^  Terminalia  in 

stuk  van  qp'JZf,t7Sp^^^^^^^^^^^^        ^""  ''^'  ^"  -^  -" 
vuJr wnr^Hf  ^  beschrijft  ons  het  ouderwetsche  ritueel  van  dit  feest  Het 

grooteie  gees^  SS  ut2tVeXLX"sg\°bi  fh'ebTer^'*'  ^°"^" 
^i^erschntÏFi  ''''^"°"''"  ■^'■'^'^'^«^  '^'^  ^'^<^hts  in  naam  van 
LTnT-  heeft l^?eë!!>"h%?i7'Yf''^'J"'^  ^^'^'■j"^^h,  Silvanus  zeke" 
van  wen  RpnJ  H.  rit      ^'  ''^'^''*^'  ^^"  '^^n  boeman,  den  bietebauw 
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symbolische  uitspraak:  „Dit  kind  zal  landbouwer  zijn,  niet  een  onrus- 
tig door  de  bosschen  zwervend  jager." 

Al  is  de  goddelijkheid  van  dezen  woudgod  nog  niet  bizonder  ver- 
heven, ze  brengt  ons  toch  buiten  den  kring  der  geesten,  die  eens  men- 
schen  waren  en  als  menschen  een  begin  en  een  einde  hebben.  Wanneer 
het  verstand  van  een  volk  eenmaal  den  grooten  stap  van  het  tijdelijke 
tot  het  eeuwige  gedaan  heeft  gaat  het  snel  voort  op  dien  nieuwen  weg. 
Alle  natuurmachten,  waarvan  het  zich  afhankelijk  voelt,  worden  per- 
soonlijke wezens,  boos  of  goed,  d.  w.  z.  voordeelig  of  nadeelig  volgens 
hun  luimen.  Die  luimen  beoordeelt  men  natuurlijk  naar  eigen  aard  en 
evenals  men  meent,  dat  de  uit  menschen  ontstane  lares  door  bepaalde 
ceremoniën  aan  hun  graf  of  aan  den  haard,  waar  ze  zoo  vaak  zaten, 
gunstig  kunnen  worden  gestemd,  denkt  men  zich  ook  de  eeuwige 
goden  verzoenbaar. 

Of  eerst  de  huisvader  heeft  beproefd  de  offers  te  brengen  ook  aan  de 
del,  zooals  hij  het  deed  aan  de  lares  en  pas  nadat  hij  zich  vaak  teleur- 
gesteld zag  tot  den  kundigen  priester,  den  vroegeren  toovenaar,  zijn 
toevlucht  nam,  ofwel  de  goden  een  uitvinding  zijn  juist  van  dietoove- 
naars  weet  ik  niet,  maar  in  ieder  geval  treffen  we  personen,  die  door 
velerlei  taboes  worden  gekarakteriseerd  als  „wijze  mannen",  aan  als 
priesters  van  goden,  die  onverklaarde  namen  dragen  en  waarvan  het 
bestaan  in  verreweg  de  meeste  gevallen  af  te  leiden  is  uit  de  levensbe- 
hoeften van  een  bergvolk,  dat  slechts  weinig  landbouw  bedrijft. 

De  toovenaars-priesters  heeten  in  Rome  flamines  en  tot  dezelfde 
categorie  behoort  daar  de  rex  sacrorum  (de  offerkoning).  Waarschijn- 
lijk waren  oorspronkelijk,  toen  de  stammen  nog  klein  waren,  de 
koningen,  als  die  der  Australische  eilanden,  tegelijk  de  hoogste  pries- 
ters en  de  aanvoerders  in  den  oorlog,  later  kreeg  ieder  god  zijn  eigen 
offeraar.  Deze  bezaten  allen  iets  bizonders,  ze  hadden  den  „geest"  of 
konden  dien  ten  minste  onder  sommige  omstandigheden  deelachtig 
worden.  Dan  werden  ze  door  den  god  geïnspireerd  of  brachten  zich 
door  autosuggestie  in  geestverrukking,  al  naar  men  het  nemen  wil. 

Dooreen  heilig  leven  zoowel  als  dooreen  bizonderen  aanleg  kon 
men  het  voorrecht  van  den  „geest"  deelachtig  worden.  Dat  die  werke- 
lijk gekomen  was,  moest  door  één,  die  zelf  al  de  bezieling  kende,  ge- 
constateerd worden,  d.w.  z.  de  goden  dienden  hem  op  zijn  verzoek 
hun  den  nieuweling  voor  te  mogen  stellen  een  duidelijk  teeken  te 
geven,  dat  deze  hun  welgevallig  was. 

Een  voorbeeld  daarvan  geeft  ons  Livius  ^),  waar  hij  van  Numa  Pom- 
pilius  vertelt:  „Toen  hij  door  den  senaat  uit  Cures  (een  Sabijnsche 
stad!)  was  ontboden,  raadpleegde  hij  de  goden  over  zijn  geschikt- 
heid. Hij  ging  met  een  priester  (eenen  augur)  in  een  tent  zitten.  Deze 
priester,  zijn  tooverstaf  —  lituus  —  in  de  hand  houdend,  zeide: 
„Vader  Juppiter,  als  het  uw  wil  is  (Livius  gebruikt  het  woord  fas), 
dat  deze  Numa  Pompilius,  op  wiens  hoofd  mijn  hand  gelegd  is. 
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koning  van  Rome  zal  zijn,  bid  ik  u  ons  een  duidelijk  teeken  te  geven". 

Het  vragen  naar  een  positief  gunstig  teeken  werd  later  vervangen 
door  het  „zwijgen  is  toestemmen",  d.  w.z.  dat  de  inauguratio  (zoo 
heette  de  beschreven  ceremonie)  als  geldig  werd  beschouwd,  wanneer 
door  den  priester  geen  ongunstig  teeken  werd  waargenomen. 

De  „wijding  tot  priester"  vinden  we  vermeld^)  van  den  koning,  de 
flamines,  den  rex  sacrorum  en  de  augures.  In  al  deze,  behalve  de 
augures,  over  wie  later,  mogen  we  dus  vroegere  sjamanen  of  toove- 
naars,  bezweerders  of  mannen  Gods  vermoeden. 

Het  waren  echter  geen  profeten  of  verkondigers  van  een  bepaalde 
leer  —  ook  tegenwoordig  vindt  men  personen,  die  heksen  kunnen, 
onder  alle  geloofsgezindten  —  alleen  maar  wezens,  die  gemakkelijker 
dan  de  gewone  menschen  met  het  bovennatuurlijke,  dat  zich  open- 
baart in  natuurverschijnselen,  waarvan  men  de  oorzaak  niet  kent,  in 
verbinding  komen.  Predikers  worden  dergelijke  middelaarsniet,  omdat 
ze  alleen  hun  kracht  openbaren,  wanneer  ze  daartoe  zijn  aangezocht; 
de  groei  van  het  volksgeloof  gaat  buiten  hen  om,  of  kan  tenminste 
buiten  hen  om  gaan. 

Als  hun  positievastwordt,b.v.  doordat  dekoningaltijd  gedacht  wordt 
de  hoogste  priester  te  zrjn  en  hij  de  lagere  aanwijst,  zijn  zij  natuurlijk  de 
bij  voorkeur  door  den  huisvader  —  wanneer  hij  een  offer  moet  brengen 
om  den  wil  te  kennen  van  goden  van  een  voornamer  slag  dan  de  lares, 

aanwie  hij  zelf  offeren  kan  — of  doordenstam—indiendiealsgeheel  de 
bovennatuurlijke  machten  tegemoet  treedt  —  als  helpers  geroepenen. 

V. 

De  stam  volgde  in  zijn  optreden  jegens  de  goden  veelal  de  in  de 
familie  beproefde  methoden.  In  zijn  offergebruiken  ziet  men  duidelijk 
die  van  het  gezin  nagebootst. 

Zooals  de  boerenfamilie,  wanneer  ze  aan  tafel  zat  en  depaterfami- 
lias  het  gebed  uitsprak  vóór  men  toetastte,  geloofde,  dat  de/ar^5  — de 
voortlevende  zielen  van  de  voorouders  —  tegenwoordig  waren  en 
minstens  in  den  geest  deelnamen  aan  den  maaltijd  en  zij  zich  dan 
vooral  één  en  ondeelbaar  voelde,  noodigde  ook  de  stam  en  zelfs  het 
complex  van  stammen,  dat  zich  aan  één  oorsprong  ontsproten  wist,  de 
gemeenschappelijke  goden  aan  den  langen  disch,  waar  vertegenwoor- 
digers van  allen  aanschoven. 

Zulk  een  maaltijd,  waarbij  men  de  offerdieren  door  het  slachten 
waarvan  de  goden  zijn  aangelokt  — men  herinnert  zich  wel  uit  Home- 
rus, hoe  de  Olympiërs  zich  gestreeld  voelen,  wanneer  „vetdamp"tot 
hen  opstijgt  —  gezamenlijk  met  die  goden  en  de  stamverwanten  ver- 
teert, werd  b.v.  gehouden  op  de  Latijnsche  feesten,  die  nog  in  de  derde 
eeuw  na  Christus  ^  werden  gevierd  op  den  Albaanschen  berg,  den 
hoogen  top,  vanwaar  men  heel  Latium  overziet. 
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Een  gemeenschappelijke  maaltijd  had  ook  plaats  op  de  Palilia,  het 
feest  der  herdersgodin  (of  herdersgod,  daarover  is  men  het  niet  eens) 
Pales,  waarvan  ik  boven  al  het  herdersgebed  vol  taboe-vrees  aanhaal- 
de, en  bij  het  feest  van  den  belangrijken  god  der  grenzen  Terminus. 

In  kleineren  maatstaf  en  van  minder  verheven  strekking  was  het  nog 
in  Ovidius'  tijd  gevierde  Ovenfeest.  Het  hield  de  herinnering  daaraan 
levendig,  dat  eens  de  bewoners  van  dicht  bij  elkaar  gelegen  hoeven 
lederen  dag  om  den  gemeenschappelijken  oven  zaten  te  wachten  tot 
de  speltkoeken,  die  ze  er  in  gelegd  hadden,  gaar  zouden  zijn  en  hoe 
ze,  als  die  goed  gelukt  bleken,  met  vreugde  er  ieder  een  stukje  van 
aten  en  ook  wat  offerden  aan  den  goeden  geest  van  den  oven  zelf. 
Bakken  is  niet  zoo  heel  gemakkelijk,  vooral  niet  als  men  geen  instru- 
menten heeft  om  nauwkeurig  den  tijd  te  meten. 

Het  lijkt  een  erg  materieele,  ieder  beschaafd  volk  onwaardige  gods- 
beschouwing te  meenen,  dat  de  hemelingen  meeëten  van  de  mensche- 
lijke  spijzen,  maar  toch  zijn  we  gerechtigd  die  nog  voor  den  histori- 
schen  tijd  als  de  ware  aan  te  nemen,  omdat  ze  is  vastgelegd  in  de  eenige 
werkelijk  oude  gebedsformules,  die  we  —  in  Cato's  boek  over  den  land- 
bouw 2)  —  van  den  Romeinschen  familiegodsdienst  bezitten.  In  die  for- 
mules komt  n.1.  telkens  de  uitdrukking  ^macte  estd'  (wees  gesterkt) 
ten  opzichte  van  de  goden  voor  *).  Deze  worden  dus  tot  zekere  hoogte 
gelijkgesteld  met  de  schimmen,  welke  door  het  drinken  van  bloed  de 
levenskracht  terugkrijgen.  Die  beteekenis  wordt  wel  is  waar  al  meer 
en  meer  vergeestelijkt,  maar  de  opvatting  der  offergave,  alsof  daardoor 
de  mensch  den  god  iets  meedeelt,  wat  dezen  sterker  maakt,  blijft  gel- 
den, ook  wanneer  het  gebed  het  offer  vervangt,  zooals  b.v.  in  de  Veda's. 
Daar  leest  men  nog  uitdrukkingen  als:  „Moge  ons  gebed  Agni  vermeer- 
deren... De  gebeden  vervullen  u  met  kracht  en  sterken  u  gelijk  groote 
rivieren  den  Sindhoe". 

VI. 

De  op  vaste  tijden  gebrachte  offers  trekken  een  wissel  op  de  toe- 
komst, in  zooverre  men  daardoor  de  blijvende  gunst  der  geesten  of 
goden  tracht  te  winnen.  Oorspronkelijk  wachtte  men  blijkbaar  gedul- 
dig af  of  het  effect  zou  worden  bereikt,  later  wilde  men  dadelijk  weten 
of  de  gave  in  den  smaak  viel.  Vele  volken  onderzochten  daartoe  de  in- 
gewanden van  het  geslachte  dier  of  oordeelden  —  als  Kaïn  en  Abel 
—  naar  het  opstijgen  van  den  rook.  't  Schijnt,  dat  geen  van  deze  beide 
methoden  Latijnsch  of  Sabijnsch  was,  de  eerste  wordt  door  de  Romein- 
sche  schrijvers  altijd  Etruskisch  genoemd,  de  tweede  veronderstelt  per- 
soonlijke goden,  die  hun  woonplaats  boven  de  wolken  hebben.  Van 
zoo'n  Olympus  vind  ik  in  Italië  geen  spoor. 

Hoe  de  Sabijnen  probeerden  achter  het  geheim  van  de  toekomst  te 
komen,  weten  we  niet.  't  Lijkt  me  waarschijnlijk,  dat  ze  de  geheim- 
zinnige geluiden  van  het  woud,  die  ook  ons  nog  angst  aanjagen,  uilen- 
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geroep  en  spechtgeklop  b.v.,  als  van  goede  of  kwade  voorbeduidenis 
vertolkten  en  dat  daarom  de  lateren,  offerend  aan  de  Grieksche  mode 
van  persoonsverbeelding,  o. a.  de  woudgoden  Picus  en  Faunus  tot  toe- 
komstvoorspellers hebben  gemaakt. 

Bijgeloovig  is  het  landvolk  altijd  geweest.  Wanneer  men  een  wolf 
ziet  of  een  drachtigen  hond  of  als  een  slang  over  den  weg  schiet  vóór 
den  wagen  langs,  dan  is  't,  zegt  Horatius  '),  maar  beter  de  begonnen 
reis  af  te  breken;  en  de  nuchtere  Cato'-^)  waarschuwt  den  boer  voor 
voorspellers.  Maar  deze  afhankelijkheid  van  „teekenen"  is  evenmin 
godsdienstig  als  de  boven  (bl.  1)  aangehaalde  voorbeelden  vantooverij. 
Religieus  wordt  het  waarnemen  van  voorteekens  pas,  als  de  vraag  niet 
luidt:  „Wat  zal  gebeuren?"  maar:  „Is  het  de  wil  der  goden,  dat  we  dit 
al  of  niet  zullen  doen?" 

Met  een  vragen  in  dezen  geest  zullen  we  laterkennis  maken;  de  Sabij- 
nen  schijnen  hun  lares  en  dii  door  de  gewone  offers  slechts  in  't  alge- 
meen gunstig  te  hebben  willen  stemmen.  Als  iemand  in  bizondere  om- 
standigheden hoogeren  bijstand  noodig  had,  deed  hij  aan  een  god  of 
geest  aan  wiens  macht  hij  geloofde,  een  belofte.  Vooral  ging  hij  in  geval 
van  ziekte  daar  toe  over  en  nam  dan  zijn  toevlucht  o.a.  tot  warme  of  ge- 
neeskrachtige bronnen.  Deze  brachten  dikwijls  werkelijke  verbetering 
en  deden  den  herstelde  gelooven,  dat  de  geest  van  het  water  verteederd 
was  door  de  voorspiegeling  van  een  geschenk.  Hij  voelde  zich  dus  ver- 
plicht, ook  uit  vrees  voor  wraak,  werkelijk  zijn  woord  gestand  te  doen. 

Om  den  geest  te  bereiken  bestond  geen  ander  middel  dan  de  gift  in 
het  water  te  werpen.  Dit  bewaarde  trouw  de  schatten  en  stelt  daardoor 
den  oudheidkundige  in  staat  te  zien  wat  de  vroegere  bewoners  den 
„god"  beloofden  en  gaven.  Op  vele  plaatsen  in  Italië  en  elders  vond 
men  dergelijke  deposito's  van  wijgeschenken  ^).  Ze  vervallen,  voor 
zoover  ik  ze  hier  noodig  heb,  in  drie  groepen. 

Een  bestaat  uit  nabootsingen  van  lichaamsdeelen.  Dat  de  gevonden 
exemplaren  bijna  altijd  van  terracotta  zijn,  laat  zich  gemakkelijk  ver- 
klaren. De  reproducties  in  was  en  derg.,  die  we  nu  nog  zoo  vaak  in 
heiligdommen  zien,  waar  wonderdadige  genezingen  worden  bewerkt, 
bieden  geen  weerstand  aan  de  eeuwen,  gebakken  aarde  daarentegen 
behoort  tot  de  alleronvergankelijkste  zelfstandigheden.  Of  de  vrome 
ziel,  die  verlichting  vond,  door  haar  ex-voto  te  kennen  wil  geven,  dat 
ze  het  genezen  lichaamsdeel  aan  de  godheid  wijdt,  of  slechts  de  latere 
bezoekers  wenscht  te  herinneren  aan  de  genade,  die  haar  geschonken 
werd,  waag  ik  niet  te  beslissen. 

Wanneer  de  voeten  e.  d.,  die  men  zoo  vaak  in  moderne  votiefverza- 
melingen,  en  in  musea  van  antikwiteiten  vindt,  van  kostbaar  metaal 
zijn,  behooren  ze  door  die  kostbaarheid  tot  een  tweede  soort  van 
wijgeschenken:  de  gaven  in  geld  van  zijn  primitiefste  tot  zijn  nieuwste 
vormen  toe.  Het  is  bekend,  dat  in  Italië,  vóór  een  werkelijke  munt  be- 
stond, ongemunt  metaal  van  een  zeker  gewicht  als  ruilmiddel  gold. 
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Daarvóór  gebruikte  men  naar  't  schijnt  —  als  nu  nog  in  Afrika  —  als 
zoodanig  metalen  werktuigen,  vooral  bijlen,  die  dikwijls  in  groote 
hoeveelheden  ongebruikt  bij  elkaar  worden  gevonden  (zulke  depots 
zijn  blijkbaar  door  rijkaards  verborgen  schatten),  en  nóg  vroeger 
steenen  pijl-  of  lanspunten.  Deze  veronderstelling  alleen  heldert  op, 
waarom  die  dingen  in  zoo  enorme  kwantiteiten  te  voorschijn  kwamen 
uit  sommige  geneeskrachtige  bronnen. 

Hier  moeten  we  dus  aannemen,  dat  de  herstelde  „wilde"  den  god 
betaalde,  zooals  hij  een  dokter  gedaan  zou  hebben.  Trouwens  bij 
Homerus  rekenen  de  helden  de  hemelingen  ook  vóór  hoeveel  runde- 
ren ze  zullen  slachten,  als  ze  hun  zin  krijgen. 

De  derde  soort  wijgeschenken  zijn  héél  anders,  't  Zijn  potjes  en 
pannetjes  klein  als  kinderspeelgoed,  maar  ruw  bewerkt,  waardeloos 
en  onbruikbaar.  Hun  beteekenis  hoop  ik  straks  te  benaderen  in  het 
verband  van  den  Latijnschen  godsdienst. 

Nu  nog  iets  over  een  gelofte,  die  verwantschap  vertoont  met  de 
taboe-vrees.  Wanneer  een  veldheer  zijn  leger  een  zékere  overwinning 
wilde  bezorgen,  wijdde  hij  zich  zelf  aan  de  goden  door  een  bepaalde 
formule,  die  beslist  magisch  klinkt^),  uit  te  spreken,  staande  op  de 
„speer  van  Mars"  ^).  In  later  tijd  kon  hij  een  soldaat  als  plaatsvervanger 
aanwijzen,  ten  slotte  zelfs. .  .het  vijandelijk  leger.  Maar  een  offer  moest 
er  zijn.  Wanneer  noch  de  veldheer  noch  zijn  remplagant  sneuvelde, 
werd  een  pop  van  zeven  voet  lengte  begraven  —  dit  is  natuurlijk  een 
surrogaat  van  een  mensch  —  en  een  zoenoffer  gebracht. 

De  grondgedachte  der  devotio  is  blijkbaar  dezelfde  als  die  van  het 
5ac^r verklaren  van  hem,  die  tegenover  een  god  zich  met  zonde  bevlekt 
heeft:  de  veldheer  neemt  als  vicarius  de  zonden  van  heel  het  volk  ten 
opzichte  van  een  bepaalde  hoogere  macht  op  zich;  wordt  hij  uit  de 
wereld  geholpen,  dan  zijn  ook  de  zonden  verdwenen. 

Deze  devotio  op  het  slagveld  had  de  bedoeling  het  leger  te  bevrij- 
den van  den  ongunstigen  invloed  van  de  zonden,  welke  het  onbewust 
tegenover  zijn  goden  beging  en  dus  niet  zoende  vóór  het  uittrok. 
Werd  het  offer  aangenomen,  sneuvelde  de  veldheer  in  't  begin  van 
den  slag,  dan  was  de  armee  van  absoluut  alle  schuld  bevrijd,  kon  met 
onfeilbare  zekerheid  rekenen  op  de  hulp  van  de  landsgoden  en  voelde 
zich  dus  onoverwinlijk. 

Maarniet  alleen  in  den  oorlog  kon  men  onwillekeurig  de  hoogere 
machten  hebben  vertoornd,  ook  in  het  dagelijksch  leven  was  daartoe 
gelegenheid  genoeg.  Wie  weet  hoe  vaak  een  herder  onwillens  en 
onwetens  een  taboe  schond,  of  misschien  wel  wetend,  wat  hij  misdreef, 
uit  vrees  voor  straf,  het  vergrijp  verzweeg,  waarvoor  de  heele  stam,  die 
datzelfde  taboe  erkende,  zou  moeten  boeten  als  de  schuldige  niet  werd 
gevonden? 

Tegen  dit  altijd  dreigend  gevaar  vonden  de  Israëlieten  het  middelvan 
den  zondebok,  op  wiens  rug  men  al  zulke  onwillekeurige  vergrijpen 
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pen  laadde  en  hem  dan  in  de  woestijn,  waar  zijn  onheilvolle  last 
niemand  gevaarlijk  worden  kon,  alleen  liet. 

Waar  geen  woestijn  ter  beschikking  staat,  moet  men  wel  zijn  toe- 
vlucht nemen  tot  een  ander  remedie,  waarvan  we  in  de  godsdienstge- 
bruiken van  de  klassieke  landen  nog  de  sporen  vinden.  In  Griekenland 
werd  op  de  Boephonia  een  os  gedood  en  dan  liep  de  priester  zoo  hard 
mogelijk  weg  als  iemand,  die  een  bloedschuld  heeft  begaan.  Later 
kwam  hij  onbemerkt  terug,  maar  't  bleef  heeten,  dat  hij  weg  was,  ver- 
bannen; wat  oorspronkelijk  ook  wel  het  geval  geweest  zal  zijn.  Een 
dergelijk  gebruik  in  Rome  schijnt  aanleiding  gegeven  te  hebben  tot 
een  feestdag  Regifugium  (de  vlucht  van  den  koning)  geheeten. 

Op  een  derde  methode  duidt  naar  alle  waarschijnlijkheid  de  naam 
van  een  tweeden  kalenderdag:  Poplifugia.  't  Ligt  voor  de  hand  te  ver- 
moeden, dat  hier  het  volk  wegloopt  van  het  offer. 

Een  variatie  op  het  Israëlietisch  gebruik  schijnt  in  Umbrië  voorge- 
komen te  zijn.  Het  ritueel,  dat  ons  een  inscriptie  uit  Iguvium  (het  tegen- 
woordige Gubbio)^)  bewaarde,  vertelt  van  vaarzen,  die  eerst  wegge- 
jaagd, dan  opgevangen  en  gedood  werden. 

VIL 

Al  de  beschreven  geneesmethoden,  die  curatief  zijn,  omdat  ze  trach- 
ten het  oude  onrecht  te  herstellen  en  de  „goden"  te  verzoenen,  nadat 
ze  met  recht  boos  geworden  zijn,  lieten  slechts  geringe  sporen  na; 
meer  op  den  voorgrond  treden  daarentegen  de  voorkómende  maat- 
regelen. 

Die  zijn  ook  ten  deele  van  persoonlijke  toepassing  en  magisch  karak- 
ter. Dan  zijn  het  feitelijk  ontsmettingsmiddelen,  waarvan  de  kracht  nog 
verhoogd  is  door  de  wijding  van  een  priester.  In  het  Sabiinsch  (zoo 
zegt  de  geleerde  Varro  ^))  heetten  die  zelfstandigheden /^^r««/w  „een 
woord,  dat  door  den  officieëlen  Romeinschen  godsdienst  werd  over- 
genomen in  de  beteekenis  van  purgamentum,  zuiveringsmiddel". 
Ovidius  ^)  vertelt,  waar  hij  de  maand  Februari  bespreekt  en  enkele 
februa  noemt  (als  zoodanig  kunnen  b.v.  water,  vuur,  zwavel,  laurier, 
wol,  dierenhuid  dienen),  dat  ^^ pontifices  „de  wol  vragen  aan  den  rex 
sacrorum  en  d^flamines''.  Het  bizonder  reine  en  reinigende  karakter 
van  de  door  taboes  omringde  Sabijnsche  „medicijnmannen"  is  hier  al 
heel  duidelijk  bewaard  gebleven  en  tevens  wordt  door  deze  ceremonie 
bewezen,  dat  de  pontificeSy  de  officieële  staatspriesters,  daaraan  geen 
deel  hadden. 

Niet  alleen  voor  eigen  persoon  echter,  ook  voor  zijn  bezit,  vooral 
voor  het  welslagen  van  den  oogst  en  de  gezondheid  van  het  vee 
wenscht  de  half-steevaste  herder  der  Italiaansche  bergen  godengunst. 

Daarom  brengt  hij  in  Mei  een  offer  aan  den  god,  die  kwaad  of  goed 
doen  kan  aan  zijn  bestaan ;  hij  leidt  de  slachtdieren  rond  om  zijn  land^ 
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opdat  de  god  nauwkeurig  weten  moge,  welk  stuk  hij  beschermen  moet, 
en  spreekt,  na  onder  het  aanroepen  van  Janus  en  Juppiter  wijn  ge- 
plengd te  hebben,  de  volgende  formule  ^) :  „Vader  Mars,  ik  bid  en  be- 
zweer u,  dat  gij  welwillend  en  gunstig  gezind  moogt  zijn  jegens  mij 
en  mijn  huis  en  ons  gezin;  dat  gij  zichtbare  en  onzichtbare  kwalen, 
dood  en  onvruchtbaarheid,  bezoekingen  en  ongunstige  weersgesteld- 
heid moogt  verre  houden,  afweren  en  terugschrikken;  dat  gij  moogt 
toelaten,  dat  fruit  en  koren,  wijnstok  en  houtgewas  groeien  en  gedijen, 
dat  ge  moogt  bewaren  de  herders  en  hun  vee,  welzijn  en  goede  ge- 
zondheid moogt  geven  aan  mij  en  mijn  huis  en  ons  gezin ;  Vader  Mars, 
wees  ter  wille  daarvan  door  deze  offerdieren  gesterkt." 

In  deze  formule  ontmoeten  we  voor  't  eerst  den  god  Mars,  die  zich, 
in  tegenstelling  met  zijn  later  karakter  van  oorlogsgod,  voorstelt  als 
goedmoedigen  beschermer  van  het  land  en  het  vee,  een  soort  van 
Silvanus  voor  de  naaste  omgeving  van  de  hoeve.  Ik  voel  me  gerechtigd 
de  taak  van  Mars  tot  het  vee  op  de  boerderij  zelf  te  beperken,  omdat 
Cato,  die  zijn  boer  de  lange  formule,  waarvan  ik  een  deel  aanhaalde, 
doet  uitspreken,  als  hij  voor  zijn  land  en  huis  de  godengunst  inroept, 
hem  elders^)  beveelt  voor  de  dieren  ieder  afzonderlijk  in  hetwoudeen 
gebed  te  doen  tot  Faunus.  Hij  zegt  eigenlijk  Mars  Silvanus;  maar  dat 
zal  wel  een  interpretatie  zijn  uit  den  tijd,  toen  men  het  logischer  ging 
vinden  één  landbouwgod  te  hebben  en  diens  verschillende  functies 
door  adjectieven  aan  te  duiden.  Deze  gewoonte  leidde  er  dikwijls  toe, 
dat  het  hoofdwoord  (hier  Mar^)  wegviel  en  het  bijvoeglijk  naamwoord 
als  godennaam  in  gebruik  bleef.  Zoo  ging  het  blijkbaar  hier  ook,  want 
SZ/z'aAZtt^beteekent  oorspronkelijk  eenvoudig:  „van  het  woud".  Boven 
heb  ik  reeds  de  veronderstelling  gewaagd,  dat  het  onverklaarbare 
Faunus  de  oorspronkelijke  Sabijnsche  naam  is,  Silvanus  een  latere 
Latijnsche  vertaling. 

Aan  dezen  „Mars  Silvanus"  schrijft  Cato  vóór  een  onbloedig  offer 
te  brengen,  een  soort  van  hutspot,  en  scherpt  zijn  lezers  in,  dat  geen 
vrouw  dit  offer  mag  bijwonen  of  zien  hoe  het  wordt  toebereid.  Dit  is 
blijkbaar  een  heel  oud  trekje.  Bij  vele  onbeschaafde  volkeren  mag  de 
vrouw  den  man  niet  zien  eten.  Misschien  was  dat  bij  de  nomaden,  die 
de  eerste  bewoners  van  Italië  waren,  ook  zoo. 

Overigens  zijn  we  hier  niet  meer  in  de  sfeer  van  de  bezwering,  waar- 
door hoogere  wezens  passief  gemaakt  worden;  er  openbaart  zich  een 
actief  optreden  der  goden:  de  ziekten  worden  door  hen,  als  ze  wel- 
gezind zijn,  afgeweerd  vóór  ze  hun  besmetting  aan  het  privaat  bezit 
van  den  boer  kunnen  meedeelen. 

Natuurlijk  bleven  wel  enkele  oude  gewoonten  bestaan,  die  in  ver 
verleden  werden  begrepen,  maar  waarvan  nu  de  verklaring  moeilijk 
vast  te  stellen  is.  Zoo  plachten  op  sommige  dagen  de  landbouwers 
aan  boomen  op  de  grens  van  hun  akker  of  op  kruiswegen  maskers, 
vaak  met  hoorns  voorzien,  op  te  hangen.  Deze  maskers  heeiien  oscilla 
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of  maniae,  onverklaarbare  woorden,  zooals  we  er  al  zooveel  tegen- 
kwamen,en  dienden  om  slechte  invloeden  van  den  oogst  af  te  weren  ^). 
In  later  tijd  werden  de  oscilla  tot  zuiver  ornament.  Men  vond  een  onyx- 
kopje, dat  als  zoodanig  moet  gebruikt  zijn  ^)  en  de  decorateur  van  de 
kamers  van  het  huis  van  Livia  op  den  Palatijn  zal,  toen  hij  aan  een  van 
zijn  guirlanden  een  gehoornd  masker  afbeeldde,  vermoedelijk  ook  niet 
meer  gedacht  hebben  aan  het  afschrikken  van  vreemde  geesten  door 
het  beeld  van  bevriende.  —  Laten  we  ons  wachten  te  glimlachen  over 
de  bekrompen  ouderwetschheid  en  het  conservatisme  der  Romeinen! 
Hangen  onze  vliegmenschen  —  de  modernsten  onder  ons,  zou  men 
zoo  zeggen  —  niet  popjes  in  hun  machine? 

VIII. 

Niet  alleen  het  huis  en  het  land  werden  door  ceremonies  beschermd 
tegen  onzichtbaar  kwaad,  ook  van  een  reiniging  van  het  leger  volgens 
ouden,  later  in  onbruik  geraakten,  ritus  zijn  nog  sporen  te  vinden.  De 
equirria,  het  tübilustrium  en  het  slaan  op  de  ancilia,  alles  in  de  maand 
Maart,  zullen  wel  een  wijding  van  paarden,  trompetten  en  schilden 
hebben  beduid;  in  October,  wanneer  de  tijd  van  den  zomerveldtocht 
verstreken  is,  vindt  men  een  feest  armilustrium  vermeld,  waarbij  de 
schilden  der  Saliërs  in  hun  heiligdom  werden  opgehangen. 

Misschien  doelen  deze  gebruiken  op  opwindende  oorlogsdansen, 
die  in  staat  zijn  ongeregelde  horden  den  moed  en  de  eenheid  van  élan 
te  geven,  die  het  gevoel  van  kameraadschap  en  de  gewoonte  der  disci- 
pline aan  gemeenschappelijk  geoefende  legers  verleenen. 

Behalve  het  woord  armilustrium  duidt  op  een  reiniging  van  het  uit 
het  vreemde  land,  waar  andere  goden  en  geesten  regeeren  en  misschien 
de  aanvallers  hebben  besmet,  teruggekeerde  leger  de  omstandigheid, 
dat  de  soldaten,  die  de  kar  van  een  triumfeerend  veldheer  volgen, 
lauwerkransen  dragen  „om  gereinigd  van  menschelijk  bloed  de  stad 
binnen  te  trekken".^)  Een  analogie  van  zulk  een  reiniging  geeft  ons 
de  Bijbel  ^):  „En  gijlieden,  legert  u  buiten  het  leger  zeven  dagen:  een 
ieder,  die  eenen  mensch  gedood  en  al  wie  eenen  verslagene  zult  aan- 
geroerd hebben,  zult  u  op  den  derden  dag  en  op  den  zevenden  dag 
ontzondigen,  gij  en  uwe  gevangenen". 

Andere  ceremoniën  hebben  in  de  legergebruiken  der  Romeinen 
geen  sporen  nagelaten.  De  Saliërs,  in  wier  heiligdom  bij  het  armilu- 
strium de  ancilia  (schilden)  werden  opgeborgen,  waarop  zij  bij  hun 
plechtigen,  gewapenden  ommetocht  door  de  stad  sloegen,  herinneren 
ongetwijfeld  aan  een  tijd,  toen  de  stamhoofden  de  omwonende  boeren 
door  slaan  van  speer  op  schild  ten  strijde  riepen.  Maar  het  is  opmerke- 
lijk, dat  deze  Saliërs  3)  —  wier  naam  ook  weer  onverklaard  bleef  — 
dezelfde  spitse  muts  {apex)  dragen  als  é^flamines,  dat  hunne  ancilia 
een  anderen  vorm  hadden  dan  het  schild  der  Romeinsche  soldaten  en 
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dat  later  in  het  kamp  deze  „Marspriesters"  nooit  eenige  rol  spelen.  Mij 
dunkt,  dat  men  veilig  zeggen  mag,  dat  de  Salii  de  Sabijnsche  priesters- 
voorvechters waren,  die  in  de  streng-democratische  organisatie  van  de 
Romeinsche  armee  geen  plaats  vonden  en  slechts  als  dierbare  anti- 
kwiteit  op  bepaalde  feesten  in  de  stad  den  volke  werden  vertoond.  Op 
Sabijnschen  oorsprong  wijst  direct  de  omstandigheid,  dat  de  helft  der 
Saliërs  den  bijnaam  Collini  droegen  en  zich  op  den  Quirinaal,  die  vol- 
gens de  overlevering  speciaal  door  Sabijnen  bevolkt  was,  verzamelden. 
Volgens  deze  gissing  zouden  dan  de  Salii  Palatini  eene  navolging 
van  het  Sabijnsche  gebruik  door  de  Latijnen,  die  het  eerst  den  Palatijn 
bevolkten,  beteekenen. 

Evenmin  als  de  Saliërs  speelden  in  de  oorlogen  van  de  Romeinen  Fetiales. 
defetiales  een  zelfstandige  rol,  ofschoon  ze  met  groot  magisch  ver- 
toon de  door  de  volksvcrgadering  besloten  oorlogsverklaring  of  vrede- 
sluiting  bewerkstelligden. 

In  het  legerkamp  zelf  drong  dus  de  Sabijnsche  hocus-pocus  niet 
door.  Dit  is,  geloof  ik,  een  bewijs,  dat  de  leiders  van  een  volk,  dat  zoo- 
veel aan  krijgvoeren  deed  als  de  Romeinen  of  niet  geloofd  hebben  aan 
het  gevaar  van  besmetting  óf  een  middel  gehad  hebben  om  den  af- 
doenden  steun  hunner  eigen  goden  ook  in  het  veld  zich  te  waarborgen. 
We  zullen  straks  zien,  dat  het  laatste  het  geval  was. 

IX. 

We  maakten  langzamerhand  kennis  met  een  paar  goden  van  het  her-  ^ndere  Sa- 
dersvolk,datdengeheelenketenderApennijenbewoonde;wehoorden,  3en.^ 
hoe  het  buiten  den  kring  van  de  vereering  der  voorvaderen  getreden, 
den  beschermer  der  hoeve.  Mars,  en  den  bewoner  van  het  woud,  Fau- 
nus,  om  bijstand  verzocht.  Nu  zullen  we  zien,  dat  ook  andere^  „mach- 
ten" meespraken  in  de  levensomstandigheden  der  „Sabijnen". 

Dat  het  weer  grooten  invloed  had  op  de  werkzaamheden  van  Mars  en  Juppiter. 
Faunus  moeten  die  „wilden"  al  heel  spoedig  gezien  hebben  en  menzou 
dus  a  priori  mogen  aannemen,  dat  de  cultus  van  Juppiter  *),  den  god 
van  de  warmte  en  van  het  onweer  —  aan  wi^n  speciaal  de  wijn  gewijd 
was  en  die  op  bergen  werd  vereerd  —  de  sporen  van  hoogen  ouder- 
dom vertoonen  moet.  Dat  is  inderdaad  het  geval.  Eén  bewijs  kregen 
we  al.  De  flamen  immers  bij  wien  wij  de  meeste  taboes  vonden,  is  de 
flamen  Dialis,  de  priester  van  Juppiter.  Een  ander  document  van 
hoogen  ouderdom  is,  dat  Juppiter  in  een  tempeltje  op  het  Kapitool 
vereerd  werd  in  den  vorm  van  een  steen,  vermoedelijk  een  werktuig 
uit  den  eersten  steentijd,  dat  men  voor  een  „bliksem"  aanzag,  zooals 
de  boeren  nog  doen,  wanneer  ze  in  hun  akkers  de  zware  puntige  lans- 
spitsen  vinden,  die  de  geleerden  als  „chelléen"  classificeeren.  . 

Het  is  niet  waarschijnlijk  dat  deze  steen  dezelfde  is  als  de  lapis  Lapis manaiis. 
manalis,  die  diende  om  regen  te  maken.  Dezen  droeg  men  van  buiten 
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deporta  Capena,  waar  de  bron  vloeide,  waaraan  Numa  —  de  Sabijn- 
sche  toovenaar-koning  —  in  den  nacht  heette  geïnspireerd  te  worden 
door  de  waternimf  Egeria,  naar  binnen  de  stad  en  dan  ging  het  rege- 
nen. Deze  vreemde  handelwijze,  die  aquaelicium  genoemd  wordt,  is 
een  voorbeeld  van  homoeopathische  magie,  voor  welke  het  geloof  aan 
bepaalde  goden  geen  vereischte  is.  De  steen  —  zoo  zou  men  kunnen 
gissen  —  was  nat  van  het  water  in  de  bron  of  werd  daarmee  bevoch- 
tigd en  trok  dan  overal  waar  hij  heen  gebracht  werd  door  zijn  vochtig- 
heid regen  aan. 
Juppiter  lapis.  Voor  den  lapis  manalls  behoeven  we  dus  geen  god  Juppiter  Plu  vius 
aan  te  nemen.  De  betrekking  daarentegen  tusschen  Juppiter  en  den 
steen  in  het  oude  tempeltje  op  het  Kapitool  is  vaster.  De  Romeinen 
zwoeren  later  nog  ^per  Jovem  lapidem'"  —  bij  Juppiter  den  steen  — 
en  dat  de  god  der  eeden  en  de  hemelkoning  één  zijn  blijkt  duidelijk, 
wanneer  men  leest,  dat  een  eed  bij  DiusFidlus{^^r\  andere,  Latijnsche, 
naam  voor  Juppiter)  niet  onder  een  dak  gedaan  mocht  worden  ^). 

Waarschijnlijk  ook  in  zijn  kwaliteit  van  god  van  den  eed  komt 
Juppiter  te  pas  bij  den  overouden  vorm  van  huwelijksvoltrekking,  die 
confarreatio  heet^).  De  flamen  Dialis  moest  aan  zijn  vrouw  op  die 
wijze  verbonden  zijn  en  assisteeren  bij  elke  herhaling  van  die  plechtig- 
heid. Dat  de  confarreatio  niet  Latijnsch  is,  maar  Sabijnsch,  bewijzen 
de  magische  bestanddeelen  in  de  ceremoniën  —  b.v.  werd  de  huid  van 
het  geofferde  schaap  gespreid  over  de  zitplaats  van  bruidenbruigom — , 
die  in  hun  heele  karakter  fel  afsteken  bij  de  koude  zakelijkheid  van  de 
andere  huwelijksvormen,  die  door  den  Romeinschen  staat  als  wettig 
werden  erkend,  en  deze  veronderstelling  wordt  versterkt  door  het  feit, 
dat  ze  zoo  veel  overeenkomst  heeft  met  huwelijksgebruiken  van  de 
tegenwoordige  bewoners  der  Abruzzen. 


DiusFidius. 


confarreatio. 


Juno. 


Diana,  ge- 
boorte-godin. 


X. 

Is  Juppiter  dus  gewis  een  erfenis  der  Sabijnen,  Juno  is  te  onzeker 
van  oorsprong  om  haar  hier  te  bespreken;  alleen  wil  ik  opmerken,  dat 
in  heel  het  Oskisch-Sabellisch  gebied  van  Italië,  d.  w.  z.  overal  waar  de 
bevolking  „Sabijnsch"  is,  op  inscripties  lunones  voorkomen^). 

Meer  houvast  geven  Diana,  Janus  en  Vesta. 

Diana  schijnt  een  geboorte-godin  geweest  te  zijn  en  werd  vooral 
door  vrouwen  vereerd.  Naar  haar  oud  heiligdom  aan  het  meertje  van 
Nemi  bij  Aricia^)  —  een  van  de  plekken  in  Rome's  omgeving  waar 
men  nu  nog  het  „hier  woont  een  god",  het  „namen  inesfyan  Ovidius  3), 
meent  te  voelen  —  trok  ééns  per  jaar  een  fakkeldragende  meisjes-  en 
vrouwenschaar  om  hulp  bij  geboorte  in  te  roepen.  Aan  den  tempel  en 
het  omringende  bosch  was  het  zonderling  gebruik  verbonden,  dat  men 
om  er  priester  te  kunnen  worden  met  een  tak  van  een  boom,  dien 
niemand  aanraken  mocht,  den  titularis  doodslaan  moest.  In  histori- 
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schen  tijd  waagden  zich  aan  die  onderneming  slechts  weggeloopen 
slaven  of  moordenaars,  die  zoo  een  asyl  zochten,  maar  vroeger  moet 
de  betrekking  in  hooge  eere  gestaan  hebben,  want  de  Diana- priester 
heette  rex  Nemorensis. 

Binnen  de  stad  Rome  krijgt  déze  woudgodin  eerst  later  een  tempel, 
en  wel  op  den  Aventijn,  een  buiten  het  pomerium  —  de  „heilige" 
stad  —  gelegen  en  bijna  uitsluitend  door  vreemdelingen  bewoonden 
heuvel.  En  ook  na  de  wijding  van  dezen  tempel  blijft  toch  het  heilig- 
dom aan  het  meertje  in  de  Albaansche  bergen  het  einddoel  der  groote 

processie. 

Janus  en  Vesta  brengen  beiden  Ovidius,  wanneer  hij  bij  het  schrijven  Janus,  geest 
van  zijn  geversificeerden  Kalender  voor  het  vraagstuk  gesteld  wordt  ""^^JX^^^l' 
hun  oorspronkelijk  karakter  te  definieeren,  in  verlegenheid.  Van  Janus 
bekent  hij  ronduit,  dat  hij  het  wezen  van  dien  god  niet  doorziet  en  ver- 
telt dan  allerlei  niet-steekhoudends  van  oudere  mythologen  over.  Wij, 
onze  methode  van  vergelijking  der  gebruiken  in  den  dienst  van  den 
god  volgend,  komen  ook  al  niet  veel  verder.  Alleen  kunnen  we  zeker 
zeggen,  dat  Janus  stamt  uit  een  familie-religie  en  wel,  omdat  ons  over- 
geleverd wordt,  dat  er  oorspronkelijk  in  ieder  huis  een  Janus  was  ^). 
Dit  mogen  we  dan,  dunkt  me,  verder  wel  in  verband  brengen  met  het 
woord  ianaa,  dat  in  het  Latijn  huisdeur  beteekent  en  van  onzekere  af- 
leiding is.  Ware  Janus  na  zijn  bestaan  als  beschermgeest  van  de  huis- 
deur stadsgod  geworden  of  omgekeerd, dan  zou  ongetwijfeld  de  poort 
ianaa  htti^ntnm^X  port a. 

Porta  (de  uitweiding  leert  ons  iets  over  ons  onderwerp)  is  zeker  het  Pona. 
stamwoord  van  por/ar^-dragen.  Om  dit  verband  logisch  te  verklaren 
veronderstel  ik,  dat  de  Latijnen  het  Indogermaansche  porta  uit  hun 
vroegere  woonplaatsen,  door  water  omringde  terremare  of  in  meren 
gebouwde  paaldorpen,  hebben  meegenomen.  Daar  stond  de  porta  aan 
de  landzijde  van  de  brug,  waar  zulke  nederzettingen  een  eerste  ver- 
dedigingslinie het  meest  noodig  hadden,  omdat  die  hun  tijd  liet  de 
brug  af  te  breken  —  men  herinnere  zich  de  geschiedenis,  die  van  Ho- 
ratius  Codes  verteld  wordt.  —  Om  dit  gemakkelijk  te  kunnen  doen, 
moest  de  brug  licht  zijn  en  daaruit  volgt,  dat  de  wagens,  die  de  be- 
hoeften van  hetpaaldorp  aanbrengen,  op~het  vasteland  bleven  en  zoo- 
doende alles  van  het  bruggehoofd,  dt  porta,  af  gedragen  moest  worden. 
In  ommuurde  steden  zonder  grachten  of  met  ophaalbruggen  was  het 
juist  het  streven  de  proviandkarren  zoo  spoedig  mogelijk  „binnen"  te 
brengen ;  vandaar  dat  b.v.  het  Engelsche  en  Duitsche  woord  voor  poort 
niets  met  dragen  te  maken  heeft. 

Dat  de  deurgeest  Janus  tot  een  god  van  alle  begin  werd,  is  wijsgee- 
rige  bespiegeling,  die  met  het  oude,  naieve  geloof  niets  te  maken  heeft. 

Evenals  Janus  kwam  Vesta  voor  in  ieder  huis^).  Ze  was  de  geest  van  vesta. 
den  haard,  wiens  uiterst  kostbaar  vuur  aan  de  bewaking  der  nog  on- 
getrouwde dochters  was  toevertrouwd.  Van  de  belangrijkheid  van  het 
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zorgvuldig  bewaken  van  dit  levensbeginsel  kunnen  wij  ons  nu  geen 
voorstelling  meer  maken;  de  oorspronkelijke  beteekenis  van  woorden 
als  „inrekenen"  en  „oprakelen"  is  voor  ons  verloren  gegaan,  maar 
alleenwonende  boerengezinnen  kenden  ze  nog  in  den  tijd  van  onze 
grootouders. 

Door  het  fingeeren  van  de  legende,  dat  de  dienst  van  Vesta  uit  Alba 
Longa  was  overgebracht  naar  Rome «),  wilden  de  lateren  misschien  aan- 
geven, dat  de  vereering  van  het  haardvuur  al  heel  oud  was  en  vreemd 
aan  den  staatsgodsdienst  van  hen,  die  Rome  stichtten.  De  bewijzen  voor 
een  afleiding  uit  een  familie-  of  clan-godsdienst  verschillend  van  dien 
der  paalbouwers  liggen  voor  het  grijpen.  We  vinden  b.v.  vermeld,  dat 
iedere  curia  een  heilig  vuur  had  en  een  Vesta  ^)  en  dat  dit  vuur,  wanneer 
het  gedoofd  was,  door  het  wrijven  van  twee  stukken  hout  moest  wor- 
den aangestoken.^)  Dit  past  slechts  voor  een  verspreid  wonende  be- 
volking. In  een  stad  gaat  toch  niet  alle  vuur  tegelijk  uit ;  op  een  boerderij 
kan  dat  heel  licht  voorkomen,  omdat  er  alleen  de  ééne  haard  brandt. 

De  ronde  ^)  Vesta-tempel  lijkt  precies  op  vaak  in  de  bergen  ge- 
vonden hutvormige  urnen  en  wijst  dus  ook  op  een  oorsprong  verschil- 
lend van  die  der  terremare,  waarin  alles  —  als  later  in  de  Romeinsche 
castra  —  hoekig  was.  Zoover  ik  me  herinner  heb  ik  slechts  één  keer  '^) 
een  aschkistje  gezien,  dat  een  vierkante  woning  afbeeldde.  Het  is  van 
brons  en  vertoont  een  heel  ander  uiterlijk  dan  de  ronde  huturn.  't  Meest 
opmerkelijk  schijnt  me,  dat  het  aan  de  hoeken  op  palen  rust,  zoodat 
het  met  den  grond  raakt.  De  ronde  hutten  hebben  dat  nooit  en  toch 
wanneer  de  bevolking  in  de  werkelijkheid  boven  den  grond  gewoond 
had,  zou  ze  zeker  het  meest  karakteristieke  van  haar  huizen  niet  weg- 
gelaten hebben.  Dus  kwamen  de  Vesta-vereerders  niet  uit  de  paal- 
dorpen,  maar  waren  zij  Sabijnen.  Nog  zijn  de  hutten  der  bergherders 
rond  en  staan  ze  direct  op  den  grond. 

Het  Vesta-tempeltje,  dat  afstamt  van  een  gewone  hut,  geeft  een  van 
de  vormen  van  de  fana  ~  heiligdommen  —  van  de  herdersreligie 
weer;  overigens  konden  die  ook  een  lucus  zijn  of  elke  andere  gewijde 
plek.  In  of  vóór  zoo'n  fanum  vond  men  meestal  een  speciaal  voor  de 
vereering  bestemde  plek,  die  later  sacellum  heette,  en  daarin  een  met 
zoden  bedekt  altaar.  Toen  men  steenen  altaren  ging  gebruiken,  placht 
men,  om  de  voortduring  der  traditie  aan  te  duiden,  een  fjr'aszode 
daarop  te  leggen  *^). 

Dat  de  Vestaalsche  maagden  de  plaats  van  de  dochters  des  huizes 
innamen,  wordt  nog  waarschijnlijker,  wanneer  men  bedenkt,  dat  ze  in 
Rome  met  alleen  de  zorgvoor  het  heiligvuur,  maar  ook  voor  bepaalde 
bronnen  hadden  ^^).  Rijst  —  als  men  zich  deze  combinatie  verwerke- 
lijkt —  met  voor  de  oogen  het  beeld  van  de  schilderachtige  Italiaansche 
bergdorpjes,  waar  rondom  de  bron  de  forsche  bruine  meisjes  inlands- 
dracht de  koperen  kannen  vullen  en  ze  zwierig  dragen  op  het  hoofd 
naar  het  huis  waar  het  vuur  den  ketel  wacht?  — 
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Met  de  godin  van  het  haardvuur  Vesta  zijn  we  weer  teruggekeerd 
tot  de  plaats  waar  vooral  de  lares  werden  vereerd.  Vesta,  die  de  vlam 
personificeerde,  had  geen  bepaalden  vorm,  evenmin  als  deze;  maar  er 
schijnt  wel  een  oud  gebruik  bestaan  te  hebben  de  lares  dicht  bij  den 
haard  in  was  af  te  beelden  —  op  den  schoorsteen  te  zetten,  zouden  wij 
zeggen  —  of  ze  daar  op  den  muur  te  schilderen.  Men  stelde  zich  deze 
huisgoden  oorspronkelijk  voor  als  langgelokte  jonge  mannen,  die  in 
de  eene  hand  een  drinkbeker  houden,  dien  ze  uit  een  in  de  andere 
opgeheven  hoorn  vullen,  maar  een  meer  rationalistisch  denkend  na- 
geslacht boetseerde  later  de  werkelijke  trekken  van  zijn  voorvaderen 
in  was  en  deze  itnagines  maiorum  werden  toen  de  trots  van  de  afstam- 
melingen net  als  de  tegenwoordige  familieportretten. 

't  Schijnt,  dat  de  Italiaansche  boeren  zich  ook  van  hun  andere  goden 
weleens  houten  beeldjes  hebben  gemaakt.  Zoo  spreekt  Tibullus'»)  van 
een  ruw  met  de  zeis  bewerkt  idool  van  Pales.  Maar  tot  een  beelden- 
dienst  ontwikkelt  zich  de  godsdienst  in  Italië  niet  zonder  vreemden 
invloed.  Van  de  „groote"  goden,  van  Juppiter,  Mars  of  Diana  treffen 
we  in  het  oude  Rome  geen  beelden  aan.  Varro  ^*)  zegt,  dat  dit  tot 
170  jaar  na  de  stichting  der  stad  zoo  bleef.  Toen  werd  namelijk  volgens 
de  overlevering  een  tempel  op  het  Kapitool  aan  detrias  Juppiter,  Juno 
en  Minerva  gewijd  en  in  dien  tempel  waren  idolen.  Voor  ons  duidthet 
door  den  nauwkeurigen  geleerde  bewaarde  bericht,  dat  de  tempel  op 
den  heuvel  geplaatst  in  den  tijd  van  de  Etrurische  overheersching 
het  eerst  een  beeld  bevatte,  op  vreemden  oorsprong  van  de  beelden- 
vereering. 

Het  tweede  idool  ^^)  was  er  een  van  Diana,  bestemd  voor  den  nieu- 
wen tempel  op  den  Aventijn,  volgens  de  zeer  geloofwaardige  over- 
levering kopie  naar  'n  archaïsch  beeld  in  het  Grieksche  Massilia,  dat 
op  zijn  beurt  weer  de  in  den  tempel  van  Ephesus  staande  Artemis  na- 
bootste. Reeds  toen  deed  zich  de  Oostersche  en  Grieksche  invloed  in 
Rome  gevoelen! 

XI. 

Vrij  onscherp  is  de  omlijning  van  wat  ik  heb  pogen  voor  te  stellen 
als  één  van  de  oorspronkelijke  Romeinsche  godsdiensten,  maar  men 
herkent  toch  duidelijk  de  tinten  van  een  eng  begrensd  familiegevoel, 
van  een  geloof  in  het  persoonlijk  voortbestaan  der  zielen  als  op  de 
levenden  invloed  hebbende  geesten,  van  vrees  voor  de  grillen  der 
natuur,  die  leidt  tot  taboe  en  vergoddelijking  van  de  onberekenbare 
machten.  Menig  trekje  wijst  er  op,  dat  kiemen  waren  gezaaid,  waaruit 
een  sprookjes-  en  mythenpoëzie  had  kunnen  ontbloeien  als  die  der 

Bretons  en  Ieren. 

Maar  de  latere  tijd  stelt  onze  verwachting  fel  te  leur.  Wanneer  we  de 
cultusgebruiken  en  de  betrekkingen  tusschen  de  goden  en  den  Ro- 
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meinschen  Staat  in  zijn  volle  ontwikkeling  zuiveren  van  de  duidelijk 
herkenbare  Grieksche  toevoegsels,  dan  lijkt  wat  overblijft  sprekend  op 
de  afsluiting  van  een  handelscontract  en  de  meer  of  minder  nauw- 
gezette naleving  daarvan  ^).  In  de  terminologie  geen  mystiek  onbegrij- 
pelijke en  vreemd  doende  woorden  zXs  fas,  flamen,  lucus,  geen  per- 
soonlijke begrippen  als  lares,  lemures,  Janus,  Vesta,  geen  eigennamen 
als  Juppiter,  Mars,  Diana,  niets  dan  de  band,  het  juk,  ius,  dat  godheid 
en  Staat  verbindt.  De  Staat  belooft  de  „machten"  iets  in  geval  zij  iets 
doen  en  is  dan  vervulling  van  die  beloften  schuldig  {voti  damnat  as) 
zoo  goed  als  wie  tot  een  geldboete  veroordeeld  is.  Maar  hij  is  niet  ver- 
plicht meer  te  doen  dan  noodig  is  om  de  rekeningaan  te  zuiveren;  iets 
op  den  koop  toe  geven  zou  overdaad  {superstitio,  later  =  bijgeloof) 
zijn.  Als  men  zich  houdt  aan  de  juiste  woorden  van  de  overeenkomst 
dienen  de  goden  tevreden  te  zijn.  Maar  opdat  geen  misverstand  ont- 
sta moeten  die  woorden  volkomen  ondubbelzinnig  en  de  god  precies 
die  wezen,  welke  men  noodig  heeft,  't  Is  net  als  met  de  bureaux  op  een 
ministerie:  een  verkeerd  geadresseerd  rekest  heeft  geen  uitwerking. 
Om  een  paar  krasse  voorbeelden  te  noemen.  Als  een  Romeinsche 
moeder  wilde,  dat  haar  kind  begon  te  praten,  moest  ze  zich  wenden  tot 
'n  anderen  god  (Lociitius)  dan  hij  (Farinus),  die  de  baby  had' geholpen 
bij  het  uiten  van  den  eersten  levenskreet^).  Toen  de  fratres  arvaleSy 
'n  met  veel  formules  omringd  college,  eens  in  de  tweede  eeuw  na  Chris- 
tus, 'n  boom  verwijderden  van  het  dak  van  hun  tempel,  riepen  ze  be- 
halve de  hoofdgoden  en  de  keizers  ook  wezens  als  Commolenda  en 
Deferanda  —  de  goden  van  het  fijnhakken  en  neerwerpen  — te  hulp  ^). 

Zelfs  in  de  hachelijkste  omstandigheden  vrijwaren  de  overheden 
zich  voor  misverstand  als  de  opsteller  van  een  notarieele  acte.  Wanneer 
in  217  vóór  Christus  Hannibal  het  bestaan  van  Rome  hoogst  ernstig 
bedreigt,  hernieuwt  de  Staat  om  de  goede  verhouding  tot  de  goden, 
die  hun  volk  den  noodigen  bijstand  hebben  onttrokken,  te  herstellen, 
het  overoude  gebruik  van  de  „gewijde  lente"  {ver  sacrum),  belovend 
al  wat  in  de  eerstvolgende  lente  zal  geboren  v/orden  te  offeren.  Livius*) 
citeert  de  formule,  die  aan  het  volk  werd  voorgelegd.  Want  —  zoo  had 
de  pontifex  maximus  beslist  —  men  zou  zonder  toestemming  van  het 
volk  de  toewijding  niet  kunnen  doen  plaats  hebben.  Zoo  werd  dus  de 
volgende  tekst  vastgesteld : 

„Wanneer  het  gemeenebest  van  het  Romeinsche  volk  der  Quirieten 
nog  vijf  jaren  lang  zal  blijven  bestaan,  zooals  ik  dat  wensch,  en  be- 
houden te  voorschijn  treden  uit  dezen  oorlog,  geeft  het  Romeinsche 
volk  der  Quirieten  als  geschonken  gave  wat  de  lente  zal  hebben  voort- 
gebracht uit  kudden  van  varkens,  schapen,  geiten  en  runderen  en  al 
het  andere,  dat  niet  gewijd  zal  zijn,  om  geofferd  te  worden,  te  beginnen 
met  een  dag  vast  te  stellen  door  senaat  en  volk.  Al  wie  offeren  zal, 
moge  offeren  wanneer  en  hoe  hij  zal  verkiezen;  het  moge,  hoe  hij  ook 
doet,  wel  gedaan  zijn.  Als  het  voorwerp,  dat  geofferd  worden  moet, 
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sterft,  dan  zij  het  profaan  en  geen  strafbare  omstandigheid.  Als  iemand 
iets  (van  het  gewijde)  breekt  of  doodt  zonder  het  te  weten,  dan  worde 
dit  niet  beschouwd  als  bedrog.  Wanneer  iemand  iets  daarvan  steelt, 
dan  zij  dit  geen  strafwaardige  daad  voor  het  volk,  en  ook  niet  voor 
hem,  wien  het  ontstolen  werd.  Wanneer  het  offer  plaats  heeft  op  een 
ongeluksdag,  zij  het  toch  als  richtig  beschouwd.  Hetzij  het  's  nachts  of 
overdag,  door  een  slaaf  of  een  vrije  geschiedt,  zij  het  als  richtig  be- 
schouwd. Als  het  geofferd  worden  zal  vóór  den  dag,  dien  senaat  en 
volk  vaststelden,  dan  zij  het  volk  bevrijd  van  die  verplichting  en  worde 
geacht  daaraan  voldaan  te  zijn." 

Als  men  even  deze  formule  vergelijkt  met  het  gebed  aan  Mars,  dat 
de  boer  ieder  jaar  uitsprak  en  ik  boven  (bl.  19)  aanhaalde,  dan  lijkt  de 
schrille  tegenstelling  tusschen  de  ijzige  juridische  koelte,  waarin  voor 
gevoel  geen  plaats  is,  evenmin  als  voor  de  persoonlijkheid  van  god  of 
mensch  daar,  en  de  warmte  van  het  herhaalde  „Vader  Mars"  en  de 
persoonlijke  noot  in  het  telkens  terugkeerende  „mij  en  mijn  huis  en 
ons  gezin"  hier,  alléén  reeds  voldoende  om  te  ontkennen,  dat  één 
godsbegrip  die  beide  ingaf. 

En  dit  dor  eedsformulier  staat  volstrekt  niet  op  zichzelf,  't  Is  deel  en 
uiting  van  een  geheel  systeem,  het  systeem  der  Latijnen,  dat  hen  in 
staat  stelde  eerst  Italië,  toen  de  wereld  te  organiseeren. 

In  dit  stelsel  is  de  staat,  dat  is  oorspronkelijk  de  stad,  alles,  de  familie 
niets.  Een  stam,  die  verspreid  woont  op  hoeven,  waar  de  huisgezinnen 
zich  voegen  naar  het  gezag  van  den  vader  —  pater familias  — ,  is  van 
nature  geneigd  in  geval  van  nood  zich  onder  de  bescherming  van  één 
man  te  stellen.  Hij  is  de  veldheer  en  meestal  tegelijk  de  wonderdoende 
priester.  Een  volk  daarentegen,  dat  in  een  besloten  gemeentekom  te- 
zamen leeft  en  het  land  rondom  in  gemeenschappelijken  eigendom 
bebouwt,  zal  licht  er  toe  komen  op  de  markt  de  belangen  van  allen 
door  allen  te  doen  bespreken,  de  besluiten  der  meerderheid  te  onder- 
werpen aan  de  controle  der  meer  ervaren  ouden  en  dezen  op  te  dragen 
de  uitvoering  te  doen  geschieden  onder  leiding  van  een  commissie  of 
een  deskundige.  Het  zal  toch  wel  geen  toeval  zijn,  dat  steden,  die  zich 
onafhankelijk  maken  van  het  eenhoofdig  gezag  der  adellijken,  altijd 
en  overal  door  de  vrijen  een  vroedschap  doen  kiezen  en  slechts  tijde- 
lijk personen  tot  wethouders  en  burgemeesters  aanwijzen. 

XII. 

Nu  waren  de  Latijnen,  die  omstreeks  het  jaar  duizend  de  Albaan-  j^^^'^^^^^^' 
sche  bergen  bezetten  en  misschien  ook  op  den  Palatijn  een  dorpje  pjagtsender 
vestigden,  uit  de  Po-vlakte  gekomen,  waar  in  de  terremare  de  sporen  Latijnen:  ter- 
van  hun  woonplaatsen  over  zijn.  In  vele  gevallen  zijn  die  op  het  vaste-  remarederPo- 
land  gebouwde  paaldorpen  na  het  vertrek  der  Latijnen,  die  ze  bouw-  vlakte, 
den,  niet  weer  door  andere  stammen  bezet  en  vertoonen  dus  hun 
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overblijfselen  het  juiste  beeld  van  een  puur  Latijnsche  nederzetting. 

Dikwijls  mogen  we  wel  van  steden  spreken.  De  terramaraCastellaz- 
zo  dl  Fontanellato  bij  Parma  *),  een  van  de  best  bewaarde  maar  niet 
eens  de  grootste,  beslaat  een  oppervlakte  van  circa  600  bij  300  meter. 
Dus  kan  men,  de  grootte  van  ieder  vertrek  in  de  hutten  stellend  op 
4  bij  5  M.  en  meer  dan  een  derde  als  niet  bebouwd  beschouwend, 
toch  altijd  nog  een  5000  kamers  tellen,  waarvoor  een  bevolking  van 
10000  zielen  zeker  niet  hoog  geraamd  is. 

Dat  zoo  talrijke  groepen  den  bebouwbaren  grond,  de  weiden  en 
bosschen  rondom  gemeenschappelijk  bewerken  moeten,  ligt  eigenlijk 
voor  de  hand.  Stel  u  eens  voor  hoe  onmetelijke  uitgestrektheid  verdeeld 
zou  moeten  zijn  om  bij  den  toen  noodzakelijken  wisselbouw  iedere 
familie  in  staat  te  stellen  zichzelf  te  onderhouden  en  eenige  geslachten 
lang  zich  te  vermeerderen  zonder  broodgebrek  te  krijgen ! 

Men  zal  zeggen,  dat  die  moeilijkheid  voor  de  heele  bevolking  ook 
bestond,  maar  dat  is  niet  geheel  waar.  Zij  immers  had  altijd  het  afdoende 
middel  van  koloniseeren  beschikbaar.  Eén  enkele  familie  laat  niet  het 
geslachten  lang  bebouwde  stukje  grond  in  den  steek  om  op  een  on- 
ontgonnen terrein  van  meet  af  een  nieuw  bestaan  te  beginnen;  een 
groote  groep  daarentegen,  waarvan  de  leden  elkaar  goed  kennen, 
gaat  gemakkelijk  tot  verplaatsing  over,  vooral  wanneer  in  hun  ge- 
meente nooit  het  privaatbezit  bestond.  De  agenten  van  Transatlanti- 
sche Stoomvaartmaatschappijen  brengen  veel  lichter  de  heele  jongere 
helft  van  de  bevolking  van  een  Russisch  dorp,  waar  de  grond  aan  de 
mir  behoort  of  van  een  Zuid-Italiaansch  stadje,  dat  nog  gemeente- 
weide en  derg.  heeft,  tot  emigratie  dan  het  gezin  van  den  Duitschen  of 
Nederlandschen  keuterboer,  al  is  diens  levensstrijd  op  vaderlandschen 
bodem  moeilijker. 

Een  van  de  sporen  op  Italiaanschengrondvan  zulk  een  „kolonisatie" 
is  juist  de  ver  sacrum,  waarvan  ik  de  formule  zoo  even  vertaalde.  Oor- 
spronkelijk werden  niet  alleen  de  eerstelingen  van  het  graan  en  het 
vee  maar  ook  die  van  de  menschen  „gewijd"  en  wel  zóó,  dat  ze,  zoodra 
ze  volwassen  waren,  gedwongen  werden  het  land  te  verlaten  ^).  In 
lateren  Romeinschen  tijd  hooren  we  zeer  dikwijls  van  het  uitzenden 
van  koloniën  en  de  gebruiken  daarbij  in  acht  genomen  herinneren 
steeds  aan  de  stichting  van  Rome  en  die  weer  aan  de  terremare. 

Een  direct  bewijs,  dat  het  Latijnsche  volk  vóór  het  in  de  zevende  of 
zesde  eeuw  vóór  Christus  door  de  uit  Azië  gekomen  Etruriërs  werd 
onderworpen  geen  notie  had  van  eigendom  van  het  land  —  evenmin 
als  wij  tot  nu  toe  van  dat  van  lucht  en  licht  —  meen  ik  te  vinden  in  een 
fabeltje,  dat  toevallig  bewaard  gebleven  is  in  de  verzameling  van  de 
geschriften  der  Romeinsche  landmeters»).  „Toen"  — -  zoo  wordt  ons 
verteld  —  „Juppiter  het  land  van  Etrurië  voor  zich  in  bezit  nam,  stelde 

hij  vast,dat  de  velden  verdeeld  zouden  wordenen  deakkers  toegewezen. 
Omdat  hij  de  hebzucht  der  menschen  en  hun  begeerte  naar  land"  (dit  is 
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een  latere  rationalistische  verklaring)  „kende,  deed  hij  alles  door  grens- 
steenen  afpalen.  Diegenen,  die  deze  zouden  verplaatsen,  zouden  door 
de  ergste  ziekten  en  kwalen  worden  bezocht  en  aan  hun  ledematen 
verzwakt;  en  ook  het  geheele  land  zou  door  stormen  of  waterhoozen 
en  door  misgewas  worden  getroffen". 

Indien  zoo  zware  bedreigingen  met  bestraffing  van  den  kant  der 
goden  noodig  waren  en  de  schender  van  de  grenzen  taboe  moest  wor- 
den verklaard  (het  oudste  Romeinsche  recht,  dat  van  Numa  Pompilius, 
noemde  hem  sacer^)),  dan  moet  vóór  de  komst  van  de  Aziatische  in- 
vallers het  begrip,  dat  het  land  buiten  de  kom  der  gemeente  vrij  is  — 
zooals  nu  de  zee  buiten  de  territoriale  wateren— algemeen  geweestzijn. 

Als  een  stad  leeft  van  de  ontginning  van  communaal  grondbezit 
zonder  veel  handel  te  kunnen  drijven,  is  het  vormen  van  groote  ver- 
mogens onmogelijk.  Men  vindt  dan  ook  in  terremare  noch  schatten 
van  edel  metaal  noch  mooi  geïmporteerd  aardewerk,  noch  grootere 
huizen  of  kasteelen,  en  —  wat  wel  het  sterkst  bewijs  is  voor  de  econo- 
mische gelijkheid  van  alle  bewoners  —  men  vindt  geen  meer  of  minder 
rijk  verzorgde  graven. 

De  eenige  streek,  waar  de  omstandigheden  een  bevolking  nauw 
verwant  aan  die  der  terremare  door  alle  eeuwen  heen  vrijwel  rein  be- 
waard hebben,  is  Zwitserland.  Daar  vond  men  in  de  meren  reeds 
160  paaldorpen,  die  alle  hetzelfde  democratische  type  vertoonen,  dat 
zich  openbaart  in  de  terremare.  Het  zou  interessant  zijn  in  bizonder- 
heden  te  bestudeeren  welke  karaktertrekken  zoowel  de  Zwitsers  als  de 
oorspronkelijke  Latijnsche  bevolking  vertoonen,  te  wijzen  op  de  over- 
eenkomst in  administratief  talent  en  republikeinschen  zin,  zelfs  in 
krijgshaftigheid,  maar  ik  beperk  me  er  toe  te  wijzen  op  twee  punten: 
den  weinig-artistieken  zin  der  Zwitsers  in  verband  met  het  volkomen 
negeeren  van  kunst  in  de  terremare  en  in  de  Romeinsche  republiek  en 
het  koude,  ofschoon  logisch  zeer  hoogstaande  zoowel  van  den  Latijn- 
schen  godsdienst  als  van  het  Protestantisme  van  Calvijn  en  Zwingli, 
dat  juist  in  Zwitserland  zoo  goed  insloeg.  Evenmin  als  Zwitserland 
kende  Latium  een  mythologie.  De  aanknoopingspunten,  die  ons  trof- 
fen in  den  godsdienst  der  vóór-Latijnsche  bergbevolking,  werden 
ongebruikt  gelaten  en  de  zinnelijke  fabeltjes  der  Grieken  door  de 
Romeinen  op  arm-afstand  gehouden  evenals  het  kleurig  heiligenge- 
loof  der  Roomsch-Katholieke  kerk  door  de  Zwitsers. 

XIII. 

Nu  wil  ik  weer  —  als  ik  deed  voor  de  herdersreligie  der  Sabijnen  —  ^^IJ^^^^^J^^ 
trachten  te  reconstrueeren  wat  de  oude  ceremoniën  ons  leeren  over  ^ 
den  aard  van  den  Latijnschen  godsdienst. 

We  zijn  in  een  endere  wereld.  Terwijl  de  godsdienst  der  familie  ge- 
heel en  al  draaide  om  het  geloof  aan  het  persoonlijk  voortleven  der 
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dooden,  hun  voortdurend  medevoelen  en  medestreven  in  den  strijd 
om  het  bestaan  van  het  huisgezin,  terwijl  de  Sabijnen  iederen  morgen 
en  bij  iederen  maahijd  in  het  eigen  huis  hun  voorvaderen,  de  lares, 
gedachten,  hen  als  éérste  „goden"  hadden,  vinden  we  in  de  terremare, 
die  den  Romeinen  hun  staatsgodsdienst  leverden,  niets  van  dit  alles. 

De  Latijnen  begroeven  hun  dooden  niet  in  hun  eigen  huis  en  ook 
met  op  hun  eigen  land  —  dit  hadden  ze  niet  — ,  maar  zetten  de  asch  in 
eenvoudige  urnen  bij  op  de  begraafplaatsen,  die  allen  deelden  ^).  Die 
urnen  droegen  geen  opschriften  en  stonden  in  rijen  vóór,  achter  en 
naast,  ja  óp  elkander:  een  feit,  dat  op  zich  zelf  al  voldoende  bewijst, 
dat  de  nabestaanden  nooit  kwamen  bidden  aan  de  graven  hunner  dier- 
baren, en  althans  daar  niet  den  verjaardag  van  hun  sterven  vierden. 
Wie  kon  na  een  jaar  nog  weten  welke  van  die  potten  de  asch  van  zijn 
doode  bevatte?  Neen,  zooals  alle  cives  in  de  stad  gelijk  waren,  waren 
het  alle  manes  (het  woord  heeft  niet  eens  een  enkelvoud!)  in  de  necro- 
pool,  en  als  de  dooden  eenmaal  ^ad  patres"  „tot  hun  vaderen  ver- 
zameld" zijn,  trekt  de  stadsbevolking  zich  weinig  meer  van  hen  aan. 
Ze  is  ook  niet  erg  bang,  dat  de  manes  zullen  komen  spoken.  Als 
de  materieele  vijand  door  de  diepe  grachten  en  sterke  wallen  worden 
de  geesten  door  den  salcus  priml genius  tegengehouden.  Deze  „oor- 
spronkelijke vore"  werd  om  iedere  Latijnsche  stad  getrokken:  door 
Romulus  om  Rome,  door  koloniseerende  magistraten  om  hun  nieuwe 
vestiging,  en  we  vinden  haar  ook  in  de  terremare.  De  brug,  die  toe- 
gang verleende  tot  de  stadschijnt  door  een  bizonderen  bouw  (niet  voor 
niets  dragen  de  hoogste  priesters  van  den  staat  den  naam  van  brugge- 
ho\x^Qxs,pontifices)  beschermd  geweest  te  zijn.  Aan  dtn  pons  sublicius, 
de  oudste  Tiberbrug,  was  b.v.  nog  het  taboe  verbonden,  dat  bij  de  con- 
structie geen  ijzer  gebruikt  mocht  worden  ^), 

Op  drie  dagen  in  het  jaar  schijnen  de  stadsbestuurders  den  burgers 
van  het  doodenrijk  gelegenheid  gegeven  te  hebben  de  plaats,  die  ze 
bij  hun  leven  bewoonden,  te  bezoeken.  Op  24  Augustus,  5  Octoberen 
8  November,  wordt  ons  gezegd,  staat  de  mundus  open.  Die  mundus, 
die  ook  in  Rome  bestond  ^),  is  waarschijnlijk  de  op  het  midden  van  het 
marktplein  van  verschillende  terremare  aangetroffen  put. 

Maar  veel  trokken  de  stedelingen  zich  niet  aan  van  het  bezoek  van 
hun  voorvaderen;  feesten  of  offers  vinden  we  op  die  dagen  niet  ver- 
meld. De  Latijnen  gaven  zich  al  evenmin  als  de  menschen,  die  Home- 
rus ons  teekent,  af  met  peinzen  over  het  hiernamaals.  Dooden  werden 
verbrand,  hun  asch  op  het  kerkhof  gebracht  en  dan  verdwenen  ze  uit 
het  oog  der  levenden.  Als  de  staat  maar  gelegenheid  gaf  op  de  bewuste 
drie  dagen  op  bezoek  te  komen,  hadden  de  manes  verder  niets  te 
reclameeren  en  moesten  zich  dus  wel  zoet  houden,  net  als  de  burgers, 
wien  een  bepaalde  taak  als  landbouwer  was  opgedragen  en  die  daar- 
voor een  bepaald  deel  koren  kregen. 

Dèt  waren  feesten,  wanneer  in  de  tweede  helft  van  Augustus  op 
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Consualia  en  Opiconsiva  (het  Opberg-  en  Stapelfeest)  de  oogst  in  het 
staatsmagazijn  werd  gebracht,  wanneer  in  December  die  schuren  weer 
geopend  werden  en  voor  het  eerst  het  nieuwe  graan  gegeten^)!  —  Is 
het  aan  atavisme  te  wijten,  dat  de  Romeinsche  burgers  later  zoo  zon- 
der eenigen  schroom  de  staatskorenuitdeeHngen  aanvaardden?  — Het 
vroolijkst  waren  de  stedelingen  als  in  dezelfde  maand  na  den  zaaitijd 
voor  allen  de  winterrust  aanbrak,  die  hen  ontlastte  van  het  ten  alge- 
meenen  nutte- verrichte  buitenwerk ;  dan  vierden  ze  uitbundig  het  Zaai- 
feest,  de  Saturnalia. 

Behalve  den  handenarbeid  der  burgers  moesten  ook  de  natuur- 
krachten meewerken  om  den  oogst  te  doen  slagen,  maar  zooals  op  de 
aarde  de  civitas,  de  burgerij,  was  georganiseerd,  zou  —  meenden  de 
Latijnen  —  ook  daar  boven  wel  orde  heerschen,  aan  ieder  een  bepaalde 
bezigheid  zijn  toegewezen.  De  republikeinsche  aanleg  der  terremari- 
coli  deed  hen  natuurlijk  aan  namen  heel  weinig  gewicht  hechten  en 
persoonlijke  eigenschappen  telden  in  hun  socialistisch  brein  ongeveer 
niet  mee.  Hoe  zouden  ze  anders  er  toe  gekomen  zijn  hun  ambtenaren 
successievelijk  alle  verschillende  betrekkingen  te  laten  bekleeden  en 
wel  ieder  maar  één  jaar?  Zoo  iets  moest  toch  juist  elk  persoonlijk 
initiatief  den  weg  afsnijden! 

Als  met  de  staatsambtenaren  is  het  met  de  goden,  t  Zijn  kleurlooze 
algemeenheden,  krachten,  wilsuitingen.  Zoo  worden  ze  dan  ook  ge- 
noemd:/^f^/w//^a^)— een  onzijdig  woord!— Elk  van  deze  met  wilskracht 
begaafde  schepsels  van  een  methodischen  geest  was  aangewezen  voor 
een  bepaald  ambt,  en  bestond  slechts  in  zooverre  het  dat  ambt  be- 
kleedde. Zooals  de  praetor  —  of  hij  nu  Jan,  Piet  of  Klaas  heette  — 
recht  sprak,  de  aedilis  de  straten  schoon  liet  maken,  zoo  zorgde  Satur- 
nus  voor  het  zaaien.  Hij  kon  dat  goed  of  slecht  doen,  maar  hij  mocht 
niet  buiten  zijn  boekje  gaan. 

Dat  gaf  voor  den  staat,  als  hij  iets  bepaalds  noodig  had,  de  moeilijk- 
heid van  het  juist  adresseeren  van  zijn  rekest.  Evenmin  als  é^ praetor 
inter  peregrinos  'n  moord  mocht  behandelen,  die  twee  meter  binnen 
het  pomerium  was  begaan,  kon  het  numen  Cuba,  dat  het  kind  bewaakte 
in  de  wieg,  het  helpen  bij  het  leeren  loopen;  dat  was  de  speciale  taak 
van  Abeona.  Boven  (bl.  26)  citeerde  ik  reeds  een  paar  andere  even 
sprekende  voorbeelden.  .  . 

Van  die  oude  Latijnsche  numina  zijn  er  in  de  levende  religie  maar 
'n  paar  overgebleven ;  ze  waren  den  lateren  te  kleurloos.  Toen  de  Sa- 
bijnsche  en  Grieksche  goden  bekend  werden,  bekleedde  men  liever 
die  met  den  mantel  van  den  ouden  Saturnus  of  Neptunus.  Soms  bleef 
dan  de  Latijnsche  naam,  als  in  deze  gevallen,  waar  Kronos  en  Posei- 
doon  hun  karakter  overdroegen  op  het  zaaiende  numen  en  op  een 
wezen,  waarvan  we  heelemaal  niet  weten,  wat  het  bij  de  Latijnen  ver- 
tegenwoordigde, maar  meestal  slurpt  de  nieuwkomeling  eenige  van 
de  oude  abstracties  in  zijn  levenskrachtige  ikheid  op.  Zoo  werd  Jup- 
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piter  zoowel  Tonans  en  Pluvius  als  Lucetius  —  donder-,  regen-  en 
lichtgod.  — 

Het  is  zeer  verleidelijk  de  numina  zonder  grillen,  die  ieder  afzonder- 
lijk niets  doen  kunnen  dan  ééne  handeling  en  te  zamen  de  natuur 
vormen,  tot  een  pantheïstische  wereldbeschouwing  samen  te  voegen. 
Dat  deden  dan  ook  de  Stoïcijnen,  toen  ze  met  Rome  kennis  maakten, 
maar  vóórdien  bewoog  zich,  zooalswe  bijvoorbeeld  in  het  geval  van 
defratres  arvales  zagen,  de  practijk  der  priesteruitleggingen  in  tegen- 
overgestelde richting.  Ze  splitste  nog  voortdurend  de  toch  al  zoo  tal- 
rijke numina. 

Het  verwondert  zeker  niemand,  dat  van  zulke  „goden"  geen  beelden 
bestonden,  dat  ze  geen  tempels  hadden  en  de  juiste  verhouding  tus- 
schen  hen  en  den  staat  een  „verdrag"  {pax)  heette. 

Dit  verdrag  werd  van  den  kant  van  den  staat  door  de  ambtenaren 
telkens  opgefrischt  met  een  op  vaste  dagen  gebracht  eereoffer.  De 
numina  zijn  voor  den  staat  werkende  krachten  en  moeten  dus  van  tijd 
tot  tijd  aan  het  bestaan  daarvan  herinnerd  en  „gesterkt"  worden.  Dit 
laatste  deed  men  door  de  beste  deelen  van  het  offerdieren  ouderwetsche 
koeken  op  het  altaar  te  leggen  en  wijn  daarover  te  sprenkelen.  De  god 
wordt  n.1.  geacht  zich  te  voeden  met  wat  den  mensch  kracht  geeft.  Maar 
't  schijnt,  dat  er  tegelijk  een  hooger  idee  aan  dit  offer  ten  grondslag 
lag.  Het  volk  mocht  tijdens  de  plechtigheid  geen  rumoer  maken  en 
geen  woorden  van  boozevoorbeduidenis  zeggen.  Werd  de  god  tegen- 
woordig gedacht  en  overtuigde  hij  zich  van  de  waardigheid  van  zijn 
aanbidders,  of  ging  een  religieuze  stroom  door  het  offer  en  bracht  die 
den  priester,  die  om  niet  afgeleid  te  worden  zich  het  hoofd  omhulde, 
in  verbinding  met  het  numen  ^)? 

De  periodieke  offers  dienden  om  den  staat  te  vergewissen  of  het 
verdrag  met  de  goden  onwillekeurig  door  de  menschen  overtreden 
was,  wat  bewezen  werd,  wanneerde  offers  niet  gelukten, d.w.z. alles  niet 
precies  ging,  zooals  het  gaan  moest,  bijvoorbeeld  het  offerdier  tegen- 
stribbelde. In  dat  geval  was  het  niet  raadzaam  iets  belangrijks  te  onder- 
nemen. 

Een  stadsbevolking  zoo  voorbeeldig  georganiseerd  als  de  terrema- 
ricoli  schijnen  geweest  te  zijn,  en  levend  van  den  landbouw,  die  in  het 
groot  bedreven  vrij  zekere  uitkomsten  geeft,  merkt  zeer  veel  minder 
van  de  wispelturigheid  der  natuur  dan  een  volk,  dat  leeft  als  de  Sabij- 
nen  toen  deden.  In  haar  staatsieven  beslissen  over  de  toekomst  voor- 
namelijk de  besluiten  van  het  volk  en  de  daardoor  bepaalde  hande- 
lingen der  overheidspersonen.  Wetten  en  oorlogen  spelen  grootere 
rol  dan  regen  of  veeziekte.  Daarom  wordt  later  in  Rome  van  officieele 
zijde  altijd  een  onderzoek  gedaan  naar  de  stemming  van  de  goden 
vóór  de  volksvergadering  begint,  vóór  een  oorlog  wordt  verklaard  en 
zijn  het  dan  niet  de  priesters,  maar  de  magistraten,  die  de  hechtheid 
van  de  pax  controleeren. 
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Het  schijnt,  dat  niet  alleen  offers  als  „proefsteen"  werden  gebruikt, 
maar  dat  de  Latijnen  ook  de  vogels  als  verkondigers  van  de  opinie  der 
numina  beschouwden.  De  trek  der  vogels  staat  werkelijk  dikwijls  in 
verband  met  komende  weersverandering  en  kan  dus  den  akkerman 
inlichten  omtrent  het  juiste  tijdstip  van  zaaien  en  oogsten;  allicht  zijn 
daarom  de  luchtbewoners  voor  de  terremaricoli  de  boden  van  den 
godenwil  bij  uitnemendheid  gebleven.  Het  naast  de  signa  ex  avibus 
later  zoo  gebruikelijke  waarnemen  van  weerlichten  en  donderslagen 
(auguria  caelestia)  en  de  inspectie  der  ingewanden  fextispicium)  zijn 
volgens  eenstemmig  getuigenis  der  klassieke  schrijvers  van  Etruri- 
schen  oorsprong. 

Bij  deze  voor  den  staat  zoo  gewichtige  waarnemingen  van  de  vogel- 
vlucht konden  zich  vele  gevallen  voordoen  en  de  magistraat,  die  maar 
kort  zijn  ambt  bekleedde  en  zelden  in  de  gelegenheid  was  auspicia  te 
nemen,  liep  alle  kans  iets  niet  te  zien  of  het  geziene  verkeerd  te  vertol- 
ken. Daarom  bestond  een  vast  corps  van  mannen,  augures '),  die  zich 
in  dit  opzicht  gespecialiseerd  hadden.  Zelfstandig  mochten  deze  fltt^w- 
res  niets  doen,  want  zij  vertegenwoordigden  niet  den  staat.  Hun  positie 
heeft  eenige  overeenkomst  met  die  van  door  een  rechter  geraadpleegde 
deskundigen.  Ze  konden  zooveel  goede  of  slechte  teekens  zien  als  ze 
wilden,  maar  die  golden  slechts  als  ze  precies  op  den  tijd  en  de  plaats 
door  de  overheid  aangewezen  geschiedden.  Bijgeloovig  waren  de  La- 
tijnen dus  niet.  Later  werden  de  Romeinen  het  wel,  maar  pas  toen  ze 
heel  sterk  met  andere  volken  waren  vermengd. 

Vóór  een  belangrijk  besluit  controleerden  de  vertegenwoordigers 
van  den  staat  dus  of  de  pax  nog  hecht  was.  Eerst  werd  een  offer  ge- 
bracht om  de  aandacht  van  de  numina  te  trekken;  dan  teekende  de 
augurmei  zijn  staf  om  zich  en  den  magistraat  eert  templum  minus,  aan 
den  hemel  een  templum  maius  af.  Deze  templa  —  gesneden  stukken, 
van  een  Griekschen  stam,  die  „snijden"  beteekent  —  hadden  niets 
bizonders.  Hun  verklaring  is  heel  eenvoudig.  De  numina  worden  ver- 
zocht hun  domicilie  te  vestigen  in  een  bepaald  stuk  van  het  boven- 
aardsche  en  zich  in  verbinding  te  stellen  met  het  domicilie,  dat  de  La- 
tijnsche  staat,  vertegenwoordigd  in  zijn  overheidspersoon  —  de  hem 
bijstaande  augur  is  slechts  tolk  van  de  godentaai  —heeft  gevestigd  in 
het  templum  minus. 

Uit  deze  theorie  volgt,  dat  de  veldheer,  die  buiten  de  stad  de  heele 
staatsmacht  in  zich  vereenigde,  overal  de  templa  kon  doen  afbakenen 
en  zoo  de  goden  verplichten  hem  in  te  lichten  omtrent  hun  stemming. 

De  godsbeschouwing  en  doodenbehandeling  der  Latijnen  vereisch- 
ten  een  juiste  omschrijving  van  het  stadsgebied  ^);  niet  van  het  er  om 
heen  door  de  burgers  ontgonnen  gebied.  Dat  strekte  zich  naar  behoefte 
meer  of  minder  ver  over  het  land  rondom,  dat  niemands  eigendom 
was,  uit.  De  omtrek  van  de  stad  daarentegen  werd  zorgvuldig  aange- 
geven. Nog  in  den  keizertijd  volgde  een  processie  jaarlijks  de  lijn,  waar- 
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langs  volgens  de  overlevering  Romulus  den  sulcas  primigenius  ge- 
trokken had.  Uit  die  stadsgrens,  hetpomerium,  werden  vreemde  goden 
tot  aan  den  tijd  van  Augustus  zonder  pardon  geweerd.  Zoodoende 
bleef  de  stad  de  exclusieve  invloedsfeer  der  numina,  een  templum, 
waarvan  de  grens  in  het  geheugen  van  goden  en  menschen  telkens 
opnieuw  werd  vastgelegd  door  een  processie,  die  lustratio  heette.  Het 
formulier  der  daarbij  gebruikelijke  gebeden  is  ons  wel  is  waar  niet  voor 
Rome,  maar  dan  toch  voor  een  Romeinsche  kolonie  in  de  boven  (blz.  18) 
al  genoemde  inscriptie  van  Gubbio,  de  tabalae  Iguvinae,  bewaard  ge- 
bleven. Na  wat  ik  verteld  heb  van  den  godsdienst  der  Latijnen  hoeft  het 
ons  niet  te  verwonderen,  dat  die  gebeden  zwijgen  over  een  afscheiding 
tusschen  vijandelijke  en  eigen  geestenwereld,  tusschen  heilig  en  pro- 
faan, en  de  goden  van  de  stad  smeeken  haar  hun  bescherming  te  ver- 
leenen  in  termen,  die  nauwlijks  verschillen  van  die,  welke  een  Christen- 
priester nu  tot  hetzelfde  doel  zou  aanwenden. 

Dat  een  processie  met  dezelfde  offerdieren,  een  zwijn,  schaapen 
stier,  bij  den  census  —  de  telling  der  dienstplichtige  mannen  op  het 
Marsveld  —  om  het  leger  werd  rondgeleid,  is  een  wenk  aan  de  goden, 
dat  de  buiten  de  wal  gegane  krijgers  deel  blijven  uitmaken  van  de  stad 
en  dus  aanspraak  hebben  op  hun  bescherming.  — 

Uit  de  formule  dtx  lustratio  bij  Cato^),  waarvan  ik  boven  (blz.  19)  het 
Sabijnsche  gedeelte  aanhaalde,  kan,  naar 'tmij  schijnt,  ook  een  Latijnsch 
brokstuk  afgescheiden  worden.  Stel  dat  een  bewoner  van  een  terra- 
mara  op  het  hem  aangewezen  deel  van  het  bouwland  speciaal  de  aan- 
dacht der  goden  wil  vestigen,  dan  dient  hij  zich  tot  den  magistraat  te 
wenden  en  hem  te  verzoeken  de  suovetaurilia  (de  staatsofferdieren)  te 
leiden  om  dat  perceel.  Het  begin  van  het  gebed  bij  Cato  luidt:  „Wan- 
neer de  goden  (er  worden  geen  namen  genoemd!)  het  willen  en  het 
goede  gevolgen  hebben  zal,  dan  draag  ik  u,  N.N.  (dit  moet  de  magis- 
traat zijn),  op  de  suovetaurilia  om  mijn  deel  van  het  weide-,  akker-  en 
boschland  (er  staan  drie  verschillende  woorden)  te  doen  rondgaan, 
zoover  gij  oordeelt,  dat  ze  er  om  geleid  of  gedragen  moeten  worden". 
Het  schijnt  dus,  dat  de  overheidspersoon  als  vertegenwoordiger  van 
de  staatsmacht  nog  op  het  laatste  oogenblik  de  grens  veranderen  kon. 
Zoo  iets  was  bij  de  Sabijnen  met  hun  termini  en  den  die  beschermen- 
den  god  Terminus  ondenkbaar.  —  Ik  meen  deze  eerste  helft  der  for- 
mule ook  daarom  als  Latijnsch  te  mogen  beschouwen,  omdat  de  toon 
zooveel  drooger  is  dan  die  van  wat  volgt.  — 

In  het  kader  van  de  Latijnsche  beschouwing,  waarbij  alléén  aan  de 
stadsgrens  gewicht  gehecht  wordt,  past  uitnemend,  dat  het  voornaam- 
ste, eigenlijk  eenige  priestercollege,  dat  wat  zelfstandigs  doen  kon,  het 
collegium  pontificum,  verbonden  is  aan  het  allerbelangrijkste  punt  in 
de  omgrenzing  van  de  terramara:  de  brug,  die  haar  met  den  vasten 
wal  verbindt.  Tot  den  bouw  daarvan  in  overeenstemming  met  prakti- 
sche eischen  en  met  de  religie  van  het  pomerium  had  men  lange  erva- 
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ring  noodig;  pontifex  was  men  dan  ook  voor  zijn  leven.  — 

Wanneer  Latijnen  de  baden  bezochten  en  daar,  evenals  de  Sabijnen, 
verlichting  van  hun  kwalen  vonden,  of  wanneer  ze,  omdat  ze  toch  ook 
menschen  waren  en  dus  het  persoonlijk  bijgeloof  hun  niet  vreemd 
was,  in  bangen  nood  zich  wendden  tot  vreemde  goden,  hielden  ze  nog 
eeuwen  lang  vast  aan  deoffergewoontenvan  hun  staat.  Zooals  die  aan 
de  numina  een  deel  van  het  offerdier  als  symbool  van  het  geheel  of  'n 
klein  stukje  speltkoek  voorzetten  ^®),  lieten  zij  in  het  water,  waarineen 
numen,  dat  genezende  kracht  had,  woonde,  kleine  potjes,  net  kinder- 
speelgoed, zinken.  Dat  het  werkelijk  Latijnen  waren,  die  deze  symbo- 
lische wijgeschenken  in  de  plaats  stelden  van  de  kostbare  pijlpunten 
en  bijlen  van  hun  Sabijnsche  voorgangers,  blijkt  uit  den  vorm  van  dat 
mikroskopisch  aardewerk.  Men  vindt  aan  die  napjes  herhaaldelijk  de 
hoornoortjes,  die  een  speciaal  kenmerk  der  terramara-beschaving 
zijn  ^*).  Nog  in  den  tijd  toen  de  bewohers  van  Latium  al  Grieksch  aarde- 
werk gebruikten  en  schrijven  konden,  hielden  zij  aan  de  oude  gewoonte 
vast.  Men  vindt  tusschen  de  andere  votiefvoorwerpen  herhaaldelijk 
scherven  of  heele  pannen  met  opschriften.  Zoo  is  een  van  de  oudste 
Latijnsche  inscripties  ^2)  in  Palestrina,  het  oude  Praeneste,  gevonden 
op  een  scherf,  waarin  de  woorden  „nationu  cratia** —  uit  dank  voor 
bevallingen  —  gekrast  zijn. 

Het  verschil  in  beteekenis  van  een  wijgeschenk  bij  Sabijnen  en  La- 
tijnen blijkt  hier  duidelijk.  Het  gewijde  voorwerp  heeft  geen  waarde  en 
stelt  ook  niet  het  genezen  lichaamsdeel  voor,  is  slechts  het  stoffelijk 
bewijsstuk,  dat  de  bevoorrechte  dank  gevoelt.  De  potten  met  opschrift 
zijn  zeldzaam,  veelal  veronderstelde  men  blijkbaar,  dat  de  godheid  wel 
wist  wat  ze  gedaan  had  en  was  het  er  slechts  om  te  doen  den  stroom 
van  sympathie  op  te  wekken  of  weer  te  versterken,  die  de  inroeping 
van  goddelijke  hulp,  het  gebed  of  de  gelofte,  tusschen  gunstzoeken- 
den  en  gunstbewijzenden  had  doen  ontstaan. 

Deze  opvatting  plant  zich  bij  de  Romeinen,  als  bij  de  Grieken,  voort 
in  het  wijden  van  schoone  kunstwerken,  die  nóch  de  geredden  nóch  de 
redders  voorstellen,  de  andere  —  die  van  de  handen,  voeten,  enz.  van 
terracotta  —  in  de  schilderijen,  welke  uit  schipbreuk  ontkomenen  nog 
in  den  tijd  van  Horatius  in  den  tempel  van  Neptunus  wijdden  ^^).  — 

Of  in  het  Rome  der  geschiedenis  de  „Latijnen"  de  patriciërs  waren, 
de  „Sabijnen"  de  plebejers  —  bij  dezen  sloten  zich  ook  alle  andere 
volken,  die  hun  eigen  nationaliteit  opgaven,  aan  —  moet  ik  in  het 
midden  laten.  Een  religieus  argument  voor  die  stelling  zou  men  b.v. 
kunnen  vinden  in  de  woorden  van  Appius  Claudius,  toen  hij  in  367  v. 
Chr.  beweerde,  dat  men  den  plebejers  niet  het  recht  mocht  verleenen, 
curulische  ambten  te  bekleeden,  omdat  men  dan  de  auspicia,  die  tot 
nog  toe  alleen  de  patriciërs  gehad  hadden,  aan  menschen  zou  geven, 
die  dat  „recht  om  de  voorteekenen  te  doen  waarnemen"  in  hun  gods- 
dienst volstrekt  niet  kenden.  „Men  zou"  —  zoo  spreekt  Appius  Clau- 
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dius  bij  Livius  ^*)  —  „alsof  de pax  met  de  goden  er  niets  meer  op  aan 
kwam,  alle  ceremoniën  bevlekken."  Dat  beteekent  zooveel  als:  wat  zal 
er  van  de  strenge,  reine  tucht  van  den  op  recht  en  orde  bij  goden  en 
menschen  en  het  juiste  evenwicht  van  de  wederzijdsche  verplichtingen 
gegrondvesten  staat  terecht  komen,  als  zulke  aan  taboe  en  booze 
geesten  geloovende  wilden  de  nauwluisterende  contracten  moeten 
behandelen?  —  Laat  geen  grofsmid  diamanten  klooven! 


•     TWEEDE  TIJDPERK: 
ROME  VEROVERT  ITALIË;  STRIJD  MET  KARTHAGO. 

DE  ITALISCHE  GODSDIENSTEN  TOONEN  ZICH  ONGESCHIKT 
TOT  EVOLUTIE.  ENKELE  GRIEKSCHE  GODEN 

OVERGENOMEN. 

XIV. 

Wanneer  de  stad  Rome,  tengevolge  van  haar  plotselingen  opbloei, 
in  de  geschiedenis  de  aandacht  trekt,  heeft  de  bevolking  van  Latium 
al  een  vrij  langdurige  periode  van  Etrurisch  bestuur  —  den  zooge- 
naamden  koningstijd  —  en  de  kennismaking  met  het  Griekendom 
achter  zich. 

Nieuwe  behoeften  deden  naar  nieuwe  goden  verlangen  en  daar  men 
geen  tijd  had  die  zelf  te  scheppen,  nam  men  ze  over.  Voor  de  Latijnen 
beteekende  dat  louter  een  paar  namen  meer  in  hun  gebedsformules. 
De  Sabijnen  verwonderden  zich  heel  niet.  Zooals  de  verdeeling  van 
het  land  hen  gebracht  had  tot  het  aannemen  van  Terminus  als  god  van 
de  grenzen,  accepteerden  ze  ten  gebruike  van  de  kooplui  Hercules  ^) 
die  den  eed  sanctioneerde  en  de  tienden  in  ontvangst  nam,  welke  de 
handelaars  hem  beloofden,  voor  het  geval  hun  een  belangrijke  affaire 
lukte.  De  tweelingen  Castor  en  Pollux  2),  eveneens  Grieksche  handels- 
goden,  verleenden  hun  bescherming  vooral  op  zeereizen.  Door  bemid- 
deling van  de  Etruriërs,  die  veel  aan  de  Grieken  ontleenden,  werd 
Minerva  de  godin  der  gilden^),  zooals  Athene  het  in  het  industriëele 
Hellas  was. 

Toen  Rome  om  zijn  bevolking  te  voeden  koren  moest  gaan  invoeren 
nam  het  en  bloc  drie  landbouwgoden:  Ceres,  Liber  en  Libera,  d.w.z. 
Demeter,  Dionysos  en  Persephone  —  de  laatste  speciaal  Siciliaansch, 
zooals  blijkt  uit  de  legende,  die  haar  door  Pluto  bij  Henna  ontvoeren 
laat  —  van  de  Grieken  over.  Ons  wordt  verteld,  dat  de  godentrias  in 
Rome  werd  geïmporteerd  in  493  v.  Chr.  (deze  datum  is  allicht  een 
eeuw  te  vroeg)  en  in  het  volgende  jaar  graan  aankwam  uit  Etrurië, 
Kyme  en  Sicilië*).  Dat  de  officieele  erkenning  van  bepaalde  goden 
met  het  broodvraagstuk  in  verband  staat,  blijkt  ook  later  nog.  Na  den 
inval  van  Pyrrhus  in  Zuid-Italië,  welke  de  verbinding  met  Sicilië  voor 
Rome  tijdelijk  onzeker  maakte,  hooren  we  van  de  wijding  van  niet 
minder  dan  vier  tempels  aan  Italische  en  Etruskische  landbouwgoden. 
Men  beproefde  toen  zeker  het  tekort  aan  koren  uit  eigen  bodem  te 
halen  ^). 

Een  enkelen  keer  kwam  ook  de  god  van  een  vijandelijk  land  in  het 
Romeinsche  Pantheon  binnen.  Wanneer  namelijk  de  Romeinen  er  niet 
in  slagen  konden  een  hardnekkig  verzet  te  breken,  schreven  ze  dien 
tegenspoed  hunner  wapenen  toe  aan  de  werking  van  goden,  die  de 
vijanden  onoverwinlijk  maakten  en  zagen  geen  beter  remedie  dan  het 
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omkoopen  van  die  beschermers.  Ze  beloofden  dan  plechtiglijk  een 
mooien  tempel  en  vele  offers,  als  de  god  naar  Rome  wilde  verhuizen 
en  de  hand  aftrekken  van  zijn  vroegere  woonplaats.  Men  noemde  dat 
den  god  naar  buiten  roepen  (evocare)  ^).  Deze  methode  was  Sabijnsch : 
ze  past  niet  in  het  stelsel  der  onaandoenlijke  numlna,  maar  werd  toch 
b.v.  nog  tegen  Veii  toegepast '').  Vandaar  kwam  toen  (tegen  het  einde 
van  de  vierde  eeuw)  Juno  Regina,  die  met  Minerva  en  Juppiter  den 
tempel  op  het  Kapitool  deelde. 

Vermoedelijk  is  het  idee  van  zulk  een  drieëenheid  Etrurisch  ^):  van 
dergelijke  combinaties  troffen  we  in  de  twee  behandelde  godsdiensten 
niet  de  geringste  sporen;  Minerva  kwam  uit  Etrurië,  Juno  uit  het 
Etruskische  Veii  en  de  tempel  werd  door  Etruriërs  gebouwd. 

Van  den  invloed  der  Etruriërs  merken  we  overigens  heel  weinig. 
Zooals  dit  volk  zelf  en  zijn  taal  verdween  ook  zijn  godsdienst  vrijwel 
spoorloos  uit  Italië;  van  de  drieëenheid  hoort  men  eigenlijk  later  niets 
meer,  de  tempel  heette  altijd  die  van  Juppiter. 

Juppiter  alleen  schijnt  genade  gevonden  te  hebben  in  de  oogen  van 
de  Latijnsche  staatsbestuurders,  die  sedert  de  samensmelting  met  de 
Sabijnen  beslist  een  hoofdgod  met  een  naam  noodig  hadden.  Maar  ze 
wilden  niets  weten  van  den  rompslomp  van  magie  —  Juppiter  lapis 
e.  d.  — ,  die  nog  aan  den  god  kleefde,  en  duldden  naast  hun  geleerde 
augures  en  pontifices  denflamen  Dialis,  den  met  zonderlinge  taboes 
toegerusten  sjamaan-toovenaar,  niet.  Hij  werd  geweerd  uit  den  tempel, 
het  staatsgodshuis,  waar  de  consul  der  vrije  republiek  op  den  dag  van 
zijn  ambtsaanvaarding  het  door  zijn  voorganger  gewijde  offerdier  den 
goden  schonk  en  door  zijn  opvolger  tot  gelijk  offer  te  verplichten  dui- 
delijk aanwees,  dat  de  band  tusschen  staat  en  numina  nooit  mocht 
worden  verbroken  en  haar  continuatie  volkomen  onafhankelijk  was 
van  de  persoon  des  hoogsten  magistraats. 

De  Juppiter  der  Romeinsche  staatsreligie  heeft  slechts  den  naam 
gemeen  met  zijn  Sabijnschen  voorganger.  Zijn  bijnamen  hebben  een 
heel  ander  karakter.  Hij  heet  steeds  Optimus  Maximus,  „de  beste, 
grootste".  Deze  titels  komen  bij  geen  enkelen  anderen  god  voor  en 
liggen  zeker  meer  in  de  lijn  van  de  terremaricoli  dan  van  de  Sabijnen, 
die  voor  hun  goden  geen  hooger  epitheton  kenden  dan  „vader". 

XV. 

In  het  kalme  leven  van  de  communistische  stadjes  der  Po-vlakte  en 
der  Albaansche  heuvelen  was  ook  de  „Sabijnsche"  bevolking  be- 
komen van  de  nerveuze  spanning,  die  het  wisselvallig  leven  van  de 
kleine  bergboeren  nog  beheerschte.  Geboorte  en  dood  van  mannen 
of  vee  waren  in  de  gemeenschap  van  veel  minder  beteekenis  dan  op 
de  hoeve. 

Toen  echter  Rome  een  wereldstad  begon  te  worden,  schrikte  het 
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door  handel  en  nijverheid  veroorzaakte  verschil  in  welvaart  en  de  in 
alle  groote  steden  naar  het  schijnt  onvermijdelijke  vereenzaming  der 
enkelingen  de  gemoederen  uit  hun  rust  op  en  bereidde  ze  voor  tot 
nieuwe  emotie. 

De  uit  groote  emporia  —  Athene,  Corinthe,  Alexandrië,  Syrakuze 
—  overgewaaide  fortuinzoekers  hadden  al  vóór  hun  komst  naar  het 
nieuwe  goudland  den  houvast  der  Kleinstadterei  verloren  en  grepen 
stuurloos,  wanneer  tegenslag  in  zaken  hen  tot  wanhoop  bracht,  naar 
sterke  remedies  voor  hun  aan  felle  prikkels  gewende  ziel.  Omdat  ze 
alleen,  egoïstisch,  streefden  naar  het  blinkende  goud,  verlangden  ze 
ook  een  particuliere  audiëntie  bij  een  hooger  wezen,  dat  met  geheim- 
zinnige kracht  begaafd  hun  plotseling  het  vertrouwen  in  de  toekomst 
en  het  welslagen  zou  geven.  Ze  zochten  in  de  raadselen  der  Orphische 
mystiek  en  der  Pythagoreïsche  getallensymboliek  een  tooverformule, 
een  steen  der  wijzen  voor  hun  gelddorst. 

Maar  naar  dezelfde  mysteriën  ging  ook  het  verlangen  uit  van  de 
edele  zielen,  die  het  leven  begonnen  te  beschouwen  als  een  straf,  het 
lijf  als  een  kerker,  omdat  ze  zich  te  zwak  voelden  voor  den  wilden 
levensstrijd,  waarin  het  hun  scheen,  dat  slechts  Uebermenschen  slaag- 
den. 

In  Zuid-Italië  waren  deze  nieuwe  sekten  al  vóór  Rome's  opkomst 
zeer  verbreid  en  braken  zich  weldra  ook  daar  baan.  De  verbinding  met 
het  veel  fijner  beschaafde  Zuiden  bestond  reeds  vroeg.  De  tempel  b.v. 
van  de  graan-trias  Ceres,  Liber  en  Libera,  werd  op  den  Aventijn  ge- 
bouwd door  twee  Dorische  architecten,  Damophilos  en  Gorgasos  ^), 
die  wellicht,  de  nieuwe  zon  aanbiddend,  uit  Selinoes,  Akragas  of  Se- 
gesta,  waar  een  plotselinge  verarming  de  tempels  onvoltooid  deed 
blijven,  naar  Rome  verhuisden. 

Bij  deze  gelegenheid  vindt  men  het  eerst  de  „Sibyllijnsche  boeken" 
als  autoriteit  in  godsdienstzaken  vermeld.  De  „orakels  der  Sibylle" 
waren  in  Griekenland  toen  al  oud  en  zelfs  een  zoo  ernstig  man  als 
Plato  zei  2),  dat  die  geestdriftige  uitspraken  veel  goed  deden.  Van  ééne 
waren  de  Sibyllen  vele  geworden  en  onder  haar  was  ook  die  van  Kyme, 
wier  te  boek  gestelde  uitspraken  volgens  de  Romeinsche  legende  ^) 
door  een  van  de  beide  koningen,  die  Tarquinius  heette,  gekocht  waren 
en  in  hachlijke  omstandigheden  geraadpleegd  werden.  De  waarheid 
zal  wel  déze  zijn :  het  Grieksche  element  vermeerderde  in  de  bloeiende 
koopstad  zienderoogen  en  voornamelijk  nadat  de  plebs  —  waartoe 
zeer  veel  uitlanders  zullen  hebben  behoord  —  (naar  't  heet  in  367  vóór 
Chr.)  medezeggenschap  in  staatszaken  kreeg,  werd  het  den  senaat  en 
de  oude  patriciërs  onmogelijk  aan  den  volksdrang  weerstand  te  bieden, 
die  in  geval  van  ongeluk  volstrekt  wilde  weten,  wat  de  heilige  boeken 
aanrieden.  Een  ook  voor  ons  zeer  begrijpelijke  opwelling.  Wie  slaat 
niet  den  Bijbel  of  een  ander  „goed"  boek  op,  wanneer  hij  zich  wan- 
hopig voelt? 
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De  doodsangst  der  vreemden  wist  de  overheden  te  brengen  tot  open- 
lijke erkenning  van  de  autoriteit  der  Sibyllijnsche  orakels  en  tot  het 
volgen  van  hun  aanwijzingen.  Livius  *)  vertelt  van  het  jaar  399  v.  Chr., 
dat  na  een  erg  strengen  winter,  waarin  de  Tiber  dicht  vroor,  in  een  zeer 
heeten  zomer  een  pest  kwam,  die  maar  niet  afnemen  wilde.  Toen  men 
van  deze  bezoeking  noch  de  oorzaak  noch  een  middel  ter  beëindiging 
kon  vinden  (d.w.z.  men  kon  geen  inbreuk  op  de  pax  mei  de  numina 
ontdekken),  besloot  de  senaat  de  Sibyllijnsche  boeken  te  doen  raad- 
plegen. Tengevolge  van  de  instructies,  die  de  commissie  ad  hoc  daarin 
meende  te  ontdekken,  werden  er  toen  voor  de  eerste  maal  in  Rome  voor 
een  zestal  vreemde  goden  „maaltijden" (/^c//5^^r^/ö)  aangericht'^).  Bij 
zoo'n  lectisternium  plaatste  men  de  beelden  der  goden  aan  'n  prach- 
tig gestoffeerde  tafel  en  liet  ze  daar  een  zeker  aantal  dagen  staan.  In 
dien  tijd,  meende  men  blijkbaar,  zou  de  aanblik  van  al  die  heerlijk- 
heden den  wrok  der  hemelingen  wel  doen  versmelten.  Ondertusschen 
betuigde  het  volk  individueel  zijn  vreugde  over  de  presentie  van  de 
goden  in  zijn  midden  door  open  huis  en  open  tafel  te  houden,  zich  met 
iedereen  te  amuseeren  en  zich  met  zijn  vijanden  te  verzoenen.  Velen 
gingen  ook  in  processie  op  naar  de  plaats,  waar  de  aanligbedden  der 
goden  {pulvinarid)  waren  gespreid  en  smeekten  hen  zich  te  laten  ver- 
murwen. Dit  noemde  men  een  siipplicatio.  Later  werd  ze  als  onze 
„bededagen"  officieel  uitgeschreven. 

Het  moet  den  Latijnen  wel  veel  gekost  hebben  hun  hoogen  „raad 
van  ouden"  te  zien  besluiten  tot  zulk  een  voetval  voor  afgoden,  maar 
't  schijnt  de  eenige  mogelijkheid  geweest  te  zijn  de  „plebs"  afleiding 
te  bezorgen. 

Dat  afleiding  de  politieke  beweegreden  was  bewijst  het  feit,  dat  kor- 
ten tijd  later  aan  de  lectisternia  ook  volksspelen,  ludi  scenici,  werden 
toegevoegd^).  De  regeering  deed  alsof  ze  zwaar  gewicht  hechtte  aan 
het  volksgeloof  om  een  aanval  op  de  eigenlijke  staatsreligie,  die  aan 
de  behoefte  aan  emotie  gewekt  door  het  grootestadsleven  niet  voldeed, 
af  te  wenden. 

XVI. 

De  Latijnsche  godsbeschouwing  was  een  uitvloeisel  van  staats- 
socialisme en  dus  onbekwaam  den  enkeling  anders  te  zien  dan  als 
deeltje  van  het  geheel.  Ze  had  de  Sabijnsche  religie  en  cultus  kunnen 
behouden,  omdat  die  ook  op  een  gemeenschap,  de  familie,  was  ge- 
baseerd en  geen  evolutieneigingen  vertoonde,  maar  het  Grieksche 
beginsel,  dat  het  individu  toeliet  zich  in  directe  verbinding  met  de  god- 
heid te  stellen,  moest  ze  vernietigen  of . . .  zelf  ondergaan. 

Lang  duurde  de  strijd,  maar  de  oude  religie  verloor  voortdurend 
terrein.  De  Latijnen  wisten  hun  administratieve  gaven  in  andere  op- 
zichten al  meer  en  meer  aan  te  passen  aan  de  grootere  verhoudingen 
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van  hun  staat,  maar  op  godsdienstig  gebied  werd  hun  zucht  tot  formu- 
leeren hun  tot  verderf. 

De  pontifices  omsponnen  de  nieuwe  dei,  die  ze  gedwongen  werden 
in  te  voeren  en  de  abstracties  (b.v.  Spes,  Honos,  Virtus,  Concordia, 
Mens  —  Hoop,  Eer,  Deugd,  Eensgezindheid,  Vernuft  — ),  die  ze  graag 
in  de  harten  der  cives  Romani  de  plaats  dier  persoonlijke  afgoden 
zouden  hebben  zien  innemen  en  daarom  van  tempels  voorzagen,  met 
een  steeds  dichter  net  van  formules,  hopend  zóó  het  individu  blijvend 
af  te  schrikken  van  het  palladium  der  staatsbestuurders. 

Misschien  zou  nog  eeuwen  lang  Rome  genoegen  genomen  hebben 
met  een  kant  en  klaar  geknipt  rokje  van  ceremoniën,  als  niet  een  ge- 
vaar zonder  gelijken  jaren  lang  haar  voorspoed,  ja  haar  bestaan  had 
bedreigd  '). 

Van  218  tot  207  v.  Chr.  hangt  het  lot  van  het  zoo  sterk  zich  ontwik- 
kelend rijk  aan  'n  zijden  draadje.  Het  machtig  genie  van  Hannibal 
verslaat  ieder  tegen  hem  uitgezonden  leger  en  geen  oogenblik  is  men 
zeker  of  hij  niet  reeds  voor  de  poorten  staat.  Nog  honderde  jaren  later 
beteekende  voor  de  Romeinsche  kinderen  „Hannibal  ad  portas!'': 
„De  boeman  komt!" 

Men  kan  zich  nauwelijks  een  te  overdreven  voorstelling  vormen  van 
de  spanning,  die  zulk  een  toestand  moest  teweegbrengen  in  die  tijden 
van  langzame  communicatie  en  onzekere  geruchten.  De  zenuwachtig- 
heid uitte  zich  natuurlijk  ook  in  het  zien  van  alle  mogelijke  voorteeke- 
nen -).  Men  nam  steenen-  en  bloedregens  waar;  allerlei  monsterachtige 
dieren  werden  geboren;  een  stier  klom  tot  in  de  derde  verdieping  van 
een  huis  en  viel  vandaar  uit  in  den  Tiber.  Kortom,  de  gekste  praatjes 
gingen  rond,  die  alle  ten  doel  hadden  de  staatsbestuurders  van  nala- 
tigheid tegenover  de  goden  te  beschuldigen. 

Nu  had  men  in  dit  opzicht  niet  zoo  groot  ongelijk.  De  consuls  kon- 
den soms  raar  met  de  auspicia  omspringen.  Toen  P.ClaudiusPulcher 
in  het  jaar  249  met  alle  geweld  de  Carthaagsche  vloot  wilde  aanvallen 
en  de  heilige  hoenders  niet  naar  behooren  aten  (het  was  'n  nieuwe 
manier  van  voorteekenen  uitlokken  kippen  te  laten  hongeren  en  ze 
dan  voer  te  geven;  als  dit  hun  uit  den  bek  viel,  was  de  uitspraak  gun- 
stig), stoorde  de  admiraal  zich  daaraan  verder  niet.  Hij  moet  zelfs  de 
heilige  dieren  in  zee  gegooid  hebben,  zeggende:  „Als  ze  niet  eten 
willen,  moeten  ze  dan  maar  drinken"  ^).  —  De  consul  Flaminius,  die 
in  217  door  Hannibal  aan  het  Trasimeensche  meer  verslagen  werd, 
was  heimelijk  uit  de  stad  vertrokken,  omdat  het  hem  niet  gelukte 
goede  auspicia  te  krijgen  ^). 

De  eerste  inbreuk  op  de  gebruiken  had  de  Romeinen  een  vloot  ge- 
kost (dat  verlies  vestigde  natuurlijk  juist  de  aandacht  op  de  goddeloos- 
heid van  den  vlootvoogd),  maar  de  nederlaag  van  den  godloochenaar 
Flaminius  bracht  de  stad  in  een  wanhopige  situatie.  De  pontifices,  die 
anders  altijd  als  het  religieus  geweten  van  het  volk  begon  te  kloppen 
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maar  een  paar  lectisternia  en  supplicationes  hadden  uitgeschreven, 
die  hun  religie  niet  raakten,  werden  nu  zelf  ook  benauwd  en  deden  het 
volk  besluiten  tot  het  beloven  van  een  ver  sacrum,  het  zwaarste  voturriy 
dat  de  oude  terramara  kende.  Over  deze  „gewijde  lente"  heb  ik  boven 
(blz.  28)  uitvoerig  gesproken,  't  Is  de  eerste  en  laatste  keer,  dat  de  Latijn- 
sche ceremoniën  worden  nageleefd  in  dezen  hachelijken  tijd.  Overigens 
zijn  het  vreemde  riten,  die  men  toepast,  en  nu  ook  op  de  oude  Sabijn- 
sche  goden.  Een  groote5W/7/7//V:atoenprachtig/^c//5^^/'«/«/n  wordt  toe- 
gewijd aan  zes  godenparen:  Juppiter  en  Juno,  Neptunus  en  Minerva, 
Mars  en  Venus,  Apollo  en  Diana,  Vulcanus  en  Vesta,  Mercurius  en 
Ceres,  en  tegelijk  trekt  menvoor///öf/ma^Az/een  bedrag  van  333.333^3 
as  uit,  daarbij  van  de  Grieken  het  heilig  getal  drie  overnemend.  — 

Na  de  ramp  van  Cannae  in  216  verdwijnt  alle  orde  en  waardigheid. 
Het  volk  meent,  dat  de  allerhoogste  geheimenissen  moeten  zijn  ge- 
schonden of  bevlekt  om  zulk  een  zich  afwenden  der  godengunst  te 
wettigen.  Men  beschuldigt  twee  Vestaalsche  maagden  van  gelofte- 
breuk: de  eene  pleegt  zelfmoord,  de  andere  wordt  volgens  den  ouden 
ritus  buiten  de  porta  Collina,  op  den  Sabijnschen  Quirinalis,  levend 
begraven.  De  klerk  van  é^n  pontifex,  die  een  van  beiden  verleid  had, 
wordt  door  zijn  chef  eigenhandig  doodgegeeseld.  Ten  einde  raad  om 
een  middel  te  vinden  tot  herstel  étx pax  deorum,  is  men  niet  tevreden 
met  het  raadplegen  der  Sibyllijnsche  boeken,  maar  zendt  een  gezant- 
schap onder  leiding  van  Fabius  Pictor  direkt  naar  het  orakel  van  Del- 
phi ^).  Ook  menschenoffers  worden  gebracht.  Men  begraaft  twee  Gal- 
liërs ën  twee  Grieken  (misschien  omdat  Gelo  van  Syrakuze  na  Cannae 
tot  de  Karthagers  overging  6)?)  levend  op  hei  forum  boarium.  Hoopte 
men  terugkeerend  tot  de  homoeopathische  magie  der  regenmakers 
door  éénige  vijanden  te  dooden  alle  te  vernietigen,  of  wilde  men  met 
de  lichamen  de  geesten  bannen  in  den  bodem  van  Rome  en  zoo  zich 
hun  hulp  verzekeren ')? 

Het  eind  van  de  campagne  van  het  ongeluksjaar  brengt  een  beetje 
verademing.  Fabius  Pictor  keert  terug  met  het  bevel  sommige  goden 
speciaal  teeeren,  aan  Apollo  geschenken  te  geven,  en  met  de  aan- 
maning zich  niet  over  te  geven  aan  een  religieuze  paniek. 

Het  volgend  jaar  verbreidt  zich  het  gerucht,  dat  een  leger  reeds  den 
Janiculus  bezette.  Nu  worden  voor  het  eerst  van  staatswege  de  Etruri- 
sche  haruspices,  die  uit  weerlicht,  onderzoek  der  ingewanden  en  allerlei 
„wonderen"  (prodigia)  de  toekomst  voorspellen,  te  hulp  geroepen  en 
wordt  aan  hun  bevel  een  bededag  te  houden  gehoorzaamd. 

Op  het  eind  van  213  maakt  de  wanhoop  zich  ook  van  de  vrouwen 
meester.  Livius  ^)  schrijft:  „Een  zoo  hevige  uitbarsting  van  religieuze 
overspanning  ontstond  in  de  stad,  en  die  wendde  zich  zoo  beslist  tot 
vreemde  goden,  dat  óf  de  goden  of  de  menschen  plotseling  anders 
schenen  geworden  te  zijn.  Niet  alleen  binnenshuis  en  in  het  geheim 
verzuimde  men  de  naleving  der  Romeinsche  ceremoniën;  in  het  open- 
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baar,  op  hei  forum,  ja  zelfs  op  het  Kapitool  zag  men  talrijke  scharen 
van  vrouwen  offeren  en  bidden  volgens  vreemden  ritus."  Om  de  op- 
gewondenheid der  vrouwen  te  begrijpen,  moet  men  bedenken,  dat  na 
twee  bloedige  oorlogsjaren  de  slag  bij  Cannae  alléén  tachtigduizend 
mannen  had  weggerukt. 

De  magistraat  verloor  nu  niet  weer  het  hoofd  of  kreeg  uit  pure  ont- 
steltenis over  een  zoo  ongewoon  verschijnsel  de  bezinning  plotseling 
terug.  De  praetorvaardigde  een  uiterst  verstandig  edict  uit.  lederwerd 
verzocht  zijn  bizondere  teekenen  en  voorspellingen  bij  hem  te  depo- 
neeren  tot  den  volgenden  eersten  April;  het  werd  veroorloofd  binnens- 
huis den  vreemden  ritus  na  te  leven,  maar  in  't  openbaar  diende  de 
oude  religie  te  worden  gerespecteerd. 

De  consuls  volbrachten  het  volgende  jaar  bizonder  nauwgezet  hun 
godsdienstige  verplichtingen.  De  vrouwen  werden  meer  geïnteresseerd 
bij  den  staatsdienst  door  de  instelling  van  een  koor  van  27  meisjes,  die 
op  den  Aventijn  ter  eere  van  Juno,  de  speciale  godheid  der  vrouwen, 
een  lied  van  Livius  Andronicus  zongen.  — 

Eindelijk  bracht  de  nederlaag  van  Hasdrubal  in  207  opluchting  na 
den  langen,  bangen  nood.  We  zijn  dan  in  de  verhalen  der  geschied- 
schrijvers getuige  van  een  uitbarsting  van  vreugde  als  nooit  te  voren  of 
nooit  later  in  Rome  werd  beleefd.  Allen  —  ook  vrouwen  en  kinderen  — 
trekken  op  naar  de  tempels  om  den  goden  dank  te  betuigen.  Men  vond 
de  pax  bevestigd,  de  juiste  verhouding  van  goden  en  menschen  her- 
steld en  betuigde  zijn  erkentelijkheid  daarvoor  aan  de  hooge  macht, 
die  zich  openbaart  in  het  heelal  en  die  men  verpersoonlijkt  achtte  zoo- 
wel in  de  Sabijnsche  goden,  die  de  tempels  van  Rome  bewoonden,  als 
in  de  koude  abstracties  der  Latijnsche  numina. 

Het  was  de  laatste  opflikkering  der  oude  godsdiensten;  de  nieuwe 
mededingers  lieten  zich  daardoor  niet  meer  afschrikken,  de  evolutie 
van  de  gemoederen  naar  het  individualisme,  geëmancipeerd  zoowel 
van  staats-  als  van  familieverband,  ging  ongestoord  haar  weg.  De  een- 
zame en  naar  emotie  hakende  zielen  der  wereldstedelingen  zochten 
hun  voedsel  in  religies,  die  toelieten  een  meevoelenden  god  persoon- 
lijk te  naderen  en  in  hiernamaals-vizioenen  zich  te  troosten  over  de  al 
duidelijker  wordende  doelloosheid  van  het  eigen  bestaan. 

Op  de  boerderij  ziet  ieder  duidelijk  waar  hij  werken  moet  en  wat  zijn 
werk  te  weeg  brengt;  in  kleine  steden  is  de  „economie"  ook  nog  over- 
zichtelijk; wanneer  men  daarentegen  wereldburger  worden  gaat,  ver- 
liest men  het  begrip  van  eigen  onmisbaarheid  volkomen.  De  familie 
valt  uiteen;  de  staatsgoden  hebben  voor  zoo  oneindig  velen  te  zorgen; 
het  algemeen  belang  is  zóó  vaak  in  strijd  met  het  eigen  voordeel,  dat 
de  enkeling  gaat  verlangen  naar  een  god  voor  zich  persoonlijk. 

De  tijd  van  den  oorlog  met  Hannibal  deed  voor  het  laatst  de  Romei- 
nen aan  den  lijve  voelen,  dat  hun  individueel  bestaan  van  dat  van  den 
staat  afhing  maar  in  den  volgenden  voorspoed  vergaten  ze  de  les 
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spoedig  weer.  Ze  tasten  voortaan  zoekend  rond  naar  den  voor  hen 
best  geschikten  monotheïstischen  godsdienst  en  laten  wat  vroeger  hun 
genoeg  was  over  aan  de  staatslieden,  die  er  een  politiek  strijdmiddel 
in  vonden. 

Van  den  nog  natrillenden  religieuzen  schrik  maken  de  leiders  van 
den  staat  gebruik  om  dadelijk  na  den  tweeden  Punischen  oorlog  het 
volk  te  brengen  tot  strijd  met  Macedonië  en  Syrië  ^).  De  opwekkende 
middelen  zijn  alle  vTQQmd:  lectisternia,  voorspellingen  der haruspices, 
misschien  zelfs  het  „maal  voor  Juppiter"  (Jovis  epulum);  alleen  de 
religio  bij  het  volk  is  nog  echt. 

Spoedig  echter  verdwijnt  alle  ernst.  De  wonderen  (prodigia)  dienen 
de  magistraten  om  persoonlijke  tegenstanders  te  hinderen;  in  144  v. 
Chr.  schijnt  men  de  Sibyllijnsche  boeken  gebruikt  te  hebben  om  Mar- 
cius  Rex  te  beletten  zijn  waterleiding  te  voltooien  ^^). 

Niet  alle  prodigia  waren  politieke  ficties;  soms  vonden  ze  blijkbaar 
hun  oorsprong  in  aanstekelijke  nervositeit,  maar  dan  werden  ze  door 
de  overheden  evenmin  als  ernstig  beschouwd.  In  193  v.  Chr.  waren  er 
zooveel  aardbevingen,  dat  de  consuls  tot  niets  anders  kwamen  dan  tot 
de  „verzoening"  van  die  booze  voorteekenen.  Geen  van  die  piacula 
bleek  voldoende;  'tschijnt  bepaald  een  „relletje"  of  een  manie  gewor- 
den te  zijn.  Toen  deed  ten  slotte  de  senaat  een  decreet  uitvaardigen 
waarbij  bepaald  werd,  „dat,  als  er  al  feesten  waren  uitgeschreven  tegen 
een  zekeren  dag  ter  verzoening  van  een  aardbeving,  op  dienzelfden 
dag  geen  nieuwe  aardbeving  mocht  worden  gemeld".  Dit  vermakelijk 
besluit  brengt  zelfs  den  deftigen  Livius  ^^)  er  toe  te  zeggen,  dat  het 
volk  niet  alleen  de  aardbevingen,  maar  ook  de  daarvan  het  gevolg 
zijnde  feesten  moe  geworden  schijnt  te  zijn. 

Met  het  oog  op  zulke  verschijnselen  verwondert  het  ons  niet  Poly- 
bius, een  skeptisch  Griek,  een  vijftig  jaar  na  Hannibal  te  zien  schrij- 
ven ^2),  dat  hij  de  Romeinen  wel  heel  religieus  vond  —  d.w.z.  zeer 
nauwgezet  in  de  naleving  der  gebruiken  —  maar  geloofde,  dat  die 
religie  uitgevonden  was  voor  politieke  doeleinden  en  alleen  diende 
om  het  wankelmoedige,  onredelijke  lagere  volk  in  bedwang  te  houden ; 
want  ,als  het  mogelijk  ware  een  staat  te  hebben,  die  alleen  uit  ver- 
standige menschen  bestond,  zou  een  godsdienst  'n  overbodige  instel- 
ling zijn". 

De  Romeinen  werden  niet  verstandig,  zooals  Polybius  het  verstand 
begreep,  en  bleven  dus  zoeken  naar  godsdienst,  maar  zij  vonden  dien 
nooit  meer  op  eigen  bodem.  „In  de  twee  eeuwen,  die  volgen,  won 
Rome  de  wereld,  maar  verloor  haar  ziel"  ^^). 
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De  geschiedschrijvers  ^),  die  verhalen  hoe  de  moeder  van  Scipio,  den  Tempel- 
veroveraar  van  Karthago,  de  geboorte  van  haar  grooten  zooc  (237  voor  bezoek : 
Chr.)  meende  te  mogen  toeschrijven  aan  het  bezoek  van  een  slang,  ^5^5"^  ^^'P^^ 
vervolgen  in  één  adem:  deze  zelfde  Scipio  Africanus  placht  voor  het      "'^^"^^ 
aanbreken  van  den  dag  naar  het  Kapitool  te  komen  en  zich  den  tempel 
van  Juppiter  te  doen  opensluiten;  daar  toefde  hij  dan  langen  tijd,  alsof 
hij  met  Juppiter  raadpleegde  over  de  politiek ;  de  kosters  verwonderden 
zich  er  vooral  over,  dat  de  waakhonden,  die  anders  altijd  tegen  ieder- 
een woedend  te  keer  gingen,  hem,  ofschoon  hij  op  dat  ongewone  uur 
en  alléén  kwam,  noch  aanvielen  noch  aanbasten. 

Kerkbezoek  rtioet  in  dien  tijd  in  Rome  iets  volkomen  onbekends  ge- 
weest zijn.  Wanneer  de  geestelijke  overheid  ook  maar  de  mogelijkheid 
had  verondersteld,  dat  een  van  de  burgers  behoefte  gevoelen  zou  zich 
persoonlijk  en  onmiddellijk  in  verbinding  te  stellen  met  het  hooger 
wezen  in  diens  woning,  zou  ze  toch  voor  de  deur  geen  kwade  honden 
hebben  gelegd. 

Ofschoon  dus  deze  anecdote  duidelijk  bewijst  dat  er  veel  verschil 
was  tusschen  een  Romeinschen  tempel  in  200  voor  Chr.  en  een  kerk 
van  onze  dagen,  geeft  ze  toch  ook  een  aanduiding,  dat  de  goden  in 
Scipio's  tijd  reeds  een  ander  karakter  hadden  dan  de  Homerische  bij- 
voorbeeld, of  de  oorspronkelijke  Romeinsche.  Die  kwamen  eerst  in 
verbinding  met  de  menschen,  wanneer  deze  door  offers  hun  aandacht 
trokken;  terwijl  in  Scipio's  geval  de  volksmond  de  mogelijkheid  niet 
verwierp,  dat  de  eenzame  man  zonder  hulp  van  rook  of  bloed  den  god 
zich  nader  bracht. 

Hoe  dit  zij:  in  elk  geval  was  Scipio  een  uitzondering,  werd  zijn  han- 
delwijze onverklaarbaar  en  wonderlijk  genoemd. 

Twee  honderd  jaar  later  is  het  anders.  Suetonius  vertelt  in  zijn  levens-  en  tijdens 
beschrijving  van  Augustus^):  „Augustus  was  een  trouw  bezoeker  van  Augustus. 
den  tempel,  dien  hij  op  het  Kapitool  aan  Juppiter  den  Donderaar  ge- 
wijd had;  eens  droomde  hij,  dat  Juppiter  Capitolinus  zich  beklaagde, 
dat  zijn  vereerders  hem  onttrokken  werden." 

Deze  eene  volzin  toont  ons  een  beeld,  'k  zou  bijna  zeggen  uit  onze 
dagen :  de  monde  bezoekt  een  nieuwe  kerk,  die  door  het  hof  gefrequen- 
teerd wordt  en  verwaarloost  de  vroeger  begunstigde  kathedraal.  — 
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Ceremoniën  worden  altijd  pas  veranderd,  wanneer  nieuwe  begrip- 
pen overheerschend  geworden  zijn.  Hoe  sterk  moet  wel  de  evolutie 
van  de  religieuze  idee  geweest  zijn,  hoeveel  nader  de  god  zijn  gebracht 
tot  den  mensch,  wanneer  het  kerkbezoek,  in  Scipio's  tijd  onbekend, 
omstreeks  Christus'  geboorte  al  tot  een  modekwestie  worden  kon! 

Welke  invloeden  op  geestelijk  gebied  deden  zich  in  Rome  gevoelen, 
die  ons  het  begrip  van  zoo  groote  omwenteling  in  het  menschelijk 
denken  nader  brengen?  — 

We  zagen,  dat  in  de  bange  tijden  van  den  oorlog  tegen  Hannibal 
(218 — 207)  een  paniek  de  in  de  stad  achtergebleven  mannen  en  zelfs 
de  vrouwen  er  toe  gebracht  had  in  het  openbaar  aan  vreemde  goden  te 
offeren  en  tot  hen  te  bidden.  Weliswaar  had  zich  na  de  nederlaag  van 
Hasdrubal  (207  vóór  Chr.)  de  dankbaarheid  der  bevolking  ook  jegens 
de  inlandsche  goden  getoond,  maar  toch  zagen  enkelen  in,  dat  de  tijd 
van  den  ouden  godsdienst  voorbij  was  en  het  wijs  zou  zijn  de  bakens 
te  verzetten.  In  205  laat  men  »)  dan  ook  de  Sibyllijnsche  boeken  voor- 
spellen, dat  Hannibal  nooit  uit  Italië  zal  verdwijnen,  als  niet  Cybele, 
de  Groote  Godenmoeder  uit  het  Klein-AziatischPessinoes,  naar  Rome 
wordt  gebracht. 

Wie  de  beweging  op  touw  zette,  die  leidde  tot  invoering  van  de 
nieuwe  godin,  weten  we  niet.  Was  het  misschien  Scipio,  die  in  de 
Moeder  Cybele  voor  de  vrouwen  zocht,  wat  hij  voor  zich  zelf  in  Vader 
Juppiter  meende  gevonden  te  hebben? 

Wanneer  het  de  bedoeling  van  den  mystiekvoelenden  generaal  en 
de  hem  volgende  magistraten  geweest  is  voor  de  vrouwen  een  middel- 
punt van  stille,  waardige  godsaanbidding,  een  plaats  stemmend  tot 
inkeer  in  eigen  hart,  te  scheppen,  kwamen  zij  bedrogen  uit. 

In  den  dienst  van  de  Klein-Aziatische  Vruchtbaarheidsgodin  was 
niets  van  het  verheven  moederlijke,  het  deftig  ingetogene,  dat  de  Ro- 
meinen in  hun  matronen  het  meest  waardeerden. 

Integendeel:  lawaaiige  geestvervoering  en  vernederende  onzede- 
lijkheid waren  er  schering  en  inslag. 

Al  dadelijk  na  de  aankomst  der  Galli  —  priester-eunuchen  der 
godin  —  en  na  hun  eerste  luidruchtige  processie,  waarvan  de  wilde 
razernij,  onharmonische  ketelmuziek  en  afzichtelijke  zelfverminking 
in  het  statig  Rome  der  Republiek,  wier  Raad  van  Ouden  volgens  een 
Grieksch  afgezant  van  koning  Pyrrhus  wel  een  vergadering  van  louter 
goden  leek,  nog  veel  sterkeren  weerzin  gewekt  moet  hebben  dan  bij 
ons  een  vertooning  van  Derwiesjen  doet,  sloeg  den  senaat  de  schrik 
om  het  hart. 

Den  tempel  verwoesten  of  het  verlof  tot  uitoefenen  der  ceremoniën 
terugnemen  ging  niet,  maar  men  maakte  een  wet,  die  ieder  Romein 
verbood  zich  in  dienst  te  stellen  van  de  godheid  *). 

Ondanks  deze  indirekte  strenge  veroordeeling  stierf  de  vereering 
der  Moeder  niet  uit;  haar  dienst  bleef  door  den  staat  erkend  en  dus 
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vinden  we  onder  haar  vereerders  naast  boeren,  die  van  Cybele  vrucht- 
baarheid bij  plant  en  dier  verwachtten,  ook  dikwijls  beambten  ver- 
meld ^). 

De  instinctmatige  afkeer  van  het  pervers  element  der  Klein-Aziati- 
sche religie,  dat  vooral  op  den  voorgrond  trad  in  verband  met  de 
figuur  van  Cybele's  geliefde,  Attis,  blijft  echter  bij  de  Romeinen  be- 
staan. Hij  bewoog  Catullus,  aan  het  eind  van  een  wild  hartstochtelijk 
lied  6)  ter  verheerlijking  van  Attis  tot  het  gebed :  „O  machtige  godin,  o 
groote  heerscheres  van  Dindyme,  Cybele,  blijve  uw  extaze  altijd  ver- 
wijderd van  mijn  woning,  zweep  anderen  tot  vervoering,  tot  razernij 
op!" 

Toch  voelden  de  Romeinen  wel,  dat  in  de  vereering  der  Moeder 
Aarde  iets  goeds  en  groots  ligt.  Lucretius  ')  wijdt  in  de  eerste  eeuw 
vóór  Christus'  geboorte  aan  haar  een  van  zijn  mooiste  episoden  en 
geeft  inde  beroemde  inleiding  van  zijn  boek  over  de  Natuur  aan  Venus 
haar  eigenschappen;  maar  deze  gelijkstelling  verraadt,  dat  de  dichter- 
wijsgeer  de  goden  als  zinnebeelden,  niet  meer  als  persoonlijkheden, 
opvatte. 

Onder  de  oprechte  vereerders  der  godin,  die  op  inscripties  van  hun 
vroomheid  doen  blijken,  treffen  we  vele  boeren  aan «).  Dit  bewijst 
misschien,  dat  de  regeering  den  cultus  van  Cybele,  zooals  vroeger  — 
tijdens  den  oorlog  tegen  Pyrrhus  (282—275)  —  dien  van  de  land- 
bouwgoden  Ceres,  Liber  en  Libera,  heeft  willen  gebruiken  om  de 
geestdrift  voor  de  bebouwing  van  den  Italiaanschen  bodem  aan  te 
wakkeren.  Ook  „Cybele"  zou  dan  —  als  de  telkens  en  telkens  weer 
herhaalde  akkerwetten  —  een  phase  geweest  zijn  in  de  wanhopige 
worsteling  van  de  inlandsche  korenproductie  tegen  den  buitenland- 
schen  import.  De  eerste  ging  gestadig  achteruit,  de  behoefte  aan 
vreemd  graan  steeg  dus  in  Italië  voortdurend:  deze  dwong  de  regee- 
ring den  invoer  veilig  en  zeker  te  maken,  dat  wil  zeggen  de  landen  van 
grootere  voortbrenging  te  onderwerpen.  In  den  grond  van  de  zaak 
heeft  bijna  altijd  de  honger,  het  broodsgebrek,  de  Romeinsche  legioe- 
nen voortgedreven  en  hun  zwaarden  gescherpt.  — 
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XVIII. 

Het  voorbeeld  van  tempelbezoek,  dat  Scipio  Africanus  had  gegeven, 
sloeg  niet  dadelijk  in  —  anders  zouden  de  geschiedschrijvers  van  zijn 
tijd  het  niet  als  dwaasheid  hebben  voorgesteld  —  en  de  eerste  proef 
met  het  invoeren  van  een  Oosterschen  vorm  van  godsvereering,  den 
Cybele-dienst,  was  erg  falikant  uitgekomen;  geen  wonder,  dat  de  se- 
naat —  die  nu  den  staat  bestuurde  —  vooreerst  uitermate  voorzichtig 
werd  en  nieuwe  geestesstroomingen  wantrouwig  te  keer  ging. 

Hij  verheelde  zich  niet  (het  zal  ons  dadelijk  blijken),  dat  in  de  harten 
der  menschen  behoeften  begonnen  te  ontwaken,  waaraan  de  Romein- 
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sche  religie  niet,  de  Oostersche  concurrenten  wel  konden  voldoen, 
maar  meende  te  moeten  verhinderen,  dat  de  bevrediging  van  die  inner- 
lijke verlangens  zich  in  het  openbaar  uitle.  Zijn  optreden  tegen  den 
golf  van  Dionysisch  enthoesiasme,  die  in  186  voor  Chr.  in  Rome  en 
omgeving  vooral  de  vrouwen  overstroomde,  is  kenmerkend. 

In  Etrurië  —  zoo  vertelt  Livius*),  die  de  officieele  lezing  geeft  — 
maakte  een  profeet  van  de  Dionysische  mysteriën  grooten  opgang. 
Het  gevolg  van  zijn  prediking  was  .  . .  dronkenschap.  Ook  in  Rome 
verspreidde  zich  de  nieuwe  „leer".  Toen  een  voldoend  aantal  aan- 
hangers, vooral  vrouwen,  waren  bijeengebracht  kregen  die  een  prieste- 
res uit  Campanië.  Deze  nam  alleen  jonge  menschen  als  lidmaat  aan. 
De  bijeenkomsten  waren  niet  publiek  en  werden  dikwijls  's  avonds  ge- 
houden. Een  romantisch  avontuur  leidt  er  toe,  dat  men  den  magistraat 
waarschuwt.  Hij  gelooft  de  beweringen  van  de  aanbrengers,  dat  bij  de 
„Bacchanalia"  allerlei  misdaden  en  uitspattingen  plaats  hebben  —  of 
doet  tenminste  of  hij  het  gelooft  — ,  denkt  waarschijnlijk  aan  de  leelijke 
ondervinding  met  Cybele  opgedaan  en  brengt  den  senaat  ertoe  tegen 
de  Dionysische  „gemeente"  op  te  treden  als  tegen  „samenzweerders". 

Het  desbetreffende  besluit  van  den  Senaat  is  ons  niet  alleen  in  de 
omschrijving  van  Livius,  maar  ook  in  den  oorspronkelijken  tekst  be- 
waard 2);  we  staan  dus  bij  beoordeeling  van  het  optreden  der  overheid 
op  vasten  grond.  Dat  is  goed,  want  anders  zouden  wij  Livius  zeker  niet 
geloofd  hebben. 

De  hooge  vergadering  immers  beveelt  de  plaatselijke  magistraten 
de  deelneming  aan  de  Bacchanaliën,  als  zijnde  samenzwering,  met 
politiemaatregelen  te  keer  te  gaan,  maar  vervolgt  dan:  „Indien  ech- 
ter iemand  meent  niet  buiten  Bacchanaliën  te  kunnen,  is  hij  vrij  te 
doen  wat  hij  wil,  als  hij  maar  door  den  praetor  en  den  senaat  zich  laat 
autoriseeren  en  zich  verbindt  nooit  een  bijeenkomst  van  meer  dan  vijf 
personen  bij  te  wonen".  Dat  wil  dus  zeggen,  dat  de  senaat  uitdrukke- 
lijk de  mogelijkheid  van  hartsbehoeften,  die  de  staatsgodsdienst  on- 
bevredigd laat,  erkent  en  niets  gelooft  van  de  beschuldigingen  van 
onzedelijkheid  en  ritueelen  moord,  op  grond  waarvan  hij  toch  de  ver- 
volging begon. 

In  eigen  binnenkamer  mocht  volgens  den  magistraat  elk  Romein 
gelooven  wat  hij  wilde  en  offeren  aan  lederen  god,  maar  de  staats- 
religie moest  onveranderd  blijven.  In  haar  wilde  men  niet,  dat  eenig 
vreemd  element  binnensloop. 

In  181  wordt  door  een  bureau-ambtenaar  op  den  Janiculus  een 
sarkophaag  gevonden . . .  opgegraven  ^).  Op  die  steenen  doodkist  staat 
een  grafschrift  van  koning  Numa;  er  in  vindt  men  .  .  .  boeken  van  den 
stichter  der  Romeinsche  religie,  die  handelen  over  de  leer  van  Pytha- 
goras. 

Zulke  mystificaties  slagen,  als  ze  op  het  juiste  oogenblik  komen 
—  zooals  in  Rome  bij  voorbeeld  de  Sibyllijnsche  boeken  — ;  deze 
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reklame  voor  het  Pythagoreïsme  echter  trof  het  ongelukkig.  De  staat 
had  juist  de  Dionysische  mysteriën  openlijk  afgewezen,  maar  heime- 
lijk toegelaten,  en  geen  andere  religieuze  behoefte  openbaarde  zich 
onder  het  volk. 

Bovendien  bracht  voor  de  ontwikkelden  de  vondst  niets  nieuws.  Zij 
kenden  de  leer  van  Pythagoras  heel  goed  en  vonden  ze  niet  geschikt 
voor  den  kleinen  man. 

Omdat  achter  den  vindingrijken  ambtenaar  geen  dwepende  ge- 
meente stond,  viel  het  den  geleerden  gemakkelijk  het  publiek  van  het 
bedrog  te  overtuigen.  Ze  deden  dat  —  het  zij  in  het  voorbijgaan  op- 
gemerkt —  net  als  wetenschapsmenschen  van  tegenwoordig:  maakten 
attent  op  de  nieuwheid  van  het  papier,  op  het  karakter  van  taal  en 
letterschrift  enz. 

De  officieele  vertegenwoordigers  van  Rome's  goden  wezen  den  bij- 
stand der  Pythagoreïsche  ideeën  af,  daar  zij  niet  inzagen,  dat  de  tijd 
gekomen  was  om  aan  de  oude  Latijnsche  en  Sabijnsche  vormen,  die 
niet  meer  bezield  werden  door  eerbied  en  offervaardigheid  voor  stad 
en  familie,  een  algemeen  menschelijken,  dat  wil  zeggen  wijsgeerigen 
en  mystieken,  inhoud  te  geven.  Zij  waren  te  systematisch  geworden 
en  te  patriottisch  gebleven.  Wijsbegeerte,  ook  moraal,  scheidden  ze 
zorgvuldig  van  den  godsdienst.  Deze  was  staatszaak,  die  beide  andere 
mocht  de  enkeling  voor  zich  zelf  kiezen  en  regelen. 

De  philosophen  stonden  bij  de  regeerders  zelfs  in  een  heel  slecht 
blaadje.  Ze  werden  met  veel  grootere  strengheid  behandeld  dan  de 
verbreiders  van  den  Dionysus-dienst  en  de  onhandige  propagandist 
van  het  Pythagoreïsme.  In  173  v.  Chr.  verbande  Rome  de  Epicureërs 
Alcaeus  en  Philiscus  ^);  in  155  verwijderde  het  een  Atheensch  gezant- 
schap, bestaande  uit  den  Academicus  Carneades,  den  Peripateticus 
Critolaus  en  den  Stoïcijn  Diogenes  met  bekwamen  spoed  uit  zijn  land- 
palen ^). 


De  staat 
erkent  de 
behoefte  aan 
wijsbegeerte 
of  mystiek  in 
den  gods- 
dienst niet 


en  vervolgt  de 
philosophen. 


.XIX. 

De  uitvoerende  macht  kon  alleen  op  zoo'n  manier  optreden  tegen  Verbreiding 
vreemden;  de  Romeinen  zelf  hadden  volkomen  gewetensvrijheid;  de  ^^r  moderne 
staatsreligie  kende  immers  geen  dogma's.  '       h^^k^  ^^^^ 

Zoo  kwam  het,  dat  wel  in  't  oog  vallende  Grieksche  philosophen  to^'o^ned  ^" 
werden  uitgewezen, evenalsmen  de grootebijeenkomstenderBacchus- 
vereerders  onderdrukt  had,  wel  de  zoogenaamde  geschriften  van  Numa 
over  Pythagoras  werden  vernietigd,  maar  de  boeken  van  Romeinen, 
die  de  Grieksche  theorieën  verkondigden,  vrij  bleven  circuleeren  inde 
kringen  der  beschaafden  en  het  Latijnsche  tooneel  in  populairen  vorm 
de  moderne  denkbeelden  verbreidde. 

Misschien  hadden  de  landsvaderen  ondanks  de  groote  denkvrijheid 
de  nieuwlichterij  nog  lang  te  keer  kunnen  gaan  en  het  volk  tijd  kun- 
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Scipio's 


van  tempel- 
bezoek 
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vereering. 


nen  geven  om  het  noodige  evenwicht  in  zijn  door  de  plotseHnge  ver- 
andering van  maatschappelijke  verhoudingen  tengevolge  van  de  ont- 
wikkeling van  Rome  tot  wereldstaat  verbijsterd  denken  te  brengen  — 
dan  zouden  ze  het  niet  weerloos  overgeleverd  hebben  aan  de  bekoring 
van  schijnbaar  wetenschappelijke  atheïstische  en  revolutionaire  theo- 
riën  — ,  maar  ze  zagen  het  gevaar  te  laat  in.  De  overwegende  meer- 
derheid der  Romeinsche  nobiliteit  lachte  om  de  „hongerige  Griekjes", 
die  door  enkele  rijke  zonderlingen  —  ook  hier  viel  Scipio  het  meest 
in  het  oog  — gehuisvest  werden  als  gouverneurs  voor  hun  kinderen 
en  die  ongevraagd  ook  de  opvoedingvan  de  vaders  voltooiden. De 
mannen  van  den  ouden  stempel  —  het  type  Cato  Maior  (234—149  v. 
Chr.)  —  deden  net  of  ze  niet  merkten,  hoe  de  Grieksche  beschaving 
meer  en  meer  de  harten  der  Romeinen  drenkte.  Zij  „lazen  geen 
Grieksch",  spraken  met  afschuw  van  de  Scipio's  en  hun  kring  die 
wijsgeeren  tot  huisvrienden  maakten,  die  zich  „wereldburgers"  gingen 
voelen,  met  meer  leden  van  hun  familie  of  deeltjes  van  den  staat  die 
werkten  aan  de  ontwikkelingvan  eigen  persoonlijkheid,  niet  meer  zich 
vergenoegden  met  het  stipt  vervullen  van  een  door  den  staat  opge- 
legde taak.  Cincinnatus,  het  ideaal  der  ouderwetsche  menschen,  bleef 
achter  den  ploeg,  totdat  de  staat  het  noodig  vond  hem  te  roepen 
keerde  naar  het  land  terug,  zoodra  de  tijd  van  zijn  dictatuur  verstreken 
was;  Scipio  Africanus  (237—183)  handelde  vaak  eigenmachtig  en  trok 
zich,  toen  men  hem  rekenschap  vroeg  van  zekeren  oorlogsbuit,  mok- 
kend op  zijn  villa  terug,  omdat  hij  zich  te  groot  voelde  iemands,  zelfs 
Rome's  onderdaan  te  zijn. 

Zoo  was  het  ook  op  geloofsgebied.  Niet  alleen  trad  Scipio  persoon- 
lijk nader  tot  den  hoogsten  staatsgod,  terwijl  toch  volgens  de  Latijn- 
sche  opvatting  de  betrekkingen  tusschen  de  numina  en  het  gemeene- 
best  —  het  complex  van  èlle  burgers  —  door  de  priesters  werden  ge- 
regeld, maar  zijn  heele  familie  deed  dingen,  die  naar  oud-vaderland- 
sche  begrippen  ongehoord  waren. 

De  Latijnen  plachten  hun  dooden  in  eenvoudige  urnen  op  een  alge- 
meene  begraafplaats  zondereenige  praal  of  blijvende  herinnering  bij 
te  zetten;  de  Scipio's  daarentegen  kochten  zich  een  onderaardsch  graf 
aan  de  Via  Appia,  begroeven  daarin  hun  dooden  in  kunstvolle  sarko- 
phagen,  vereeuwigden  hun  aandenken  door  portretbustes  en  roemen- 
de grafschriften.  Het  was  of  de  tijd  van  de  overheersching  van  het 
aristocratisch  Etruskenvolk,  de  gevreesde  of  verfoeide  „koningstijd" 
zou  terugkeeren.  ' 

Toen  Cato  de  Oudere  zijn  Geschiedenis  van  Oud-Italië  (Origines) 
schreef,  noemde  hij  nooit  de  namen  van  de  Romeinsche  veldheeren, 
hij  vertelde  slechts:  „De  consul  versloeg  de  Samnieten  enz.";  het  graf- 
schrift van  een  der  Scipio's,  dat  men  nog  in  het  Vatikaansch  museum 
lezen  kan,  luidde:  „Lucius  Cornelius  Scipio  Barbatus,  zoon  van 
Gnaeus,  dapper  en  wijs,  even  schoon  als  deugdzaam,  was  onder  u'* 


\ 


(dus  hoopte  men,  dat  heel  het  Romeinsche  volk  dit  opschrift  lezen  zou) 
„consul,  censor  en  aedilis.  Hij  nam  in  Samnium  Taurasia  en  Cisauna, 
onderwierp  heel  Lucanië  en  voerde  gijzelaars  weg".  Bij  Cato  de  staats-  Magistraats- 
dienaar, hier  de  persoonlijkheid!  En  de  individualiteit  blijft  niet  tot  "a^^enop 
eigen  grafkelders  beperkt:  na  217  doen  de  Romeinsche  magistraten  in  "^""^^"• 
navolging  der  Oostersche  koningen  hun  vollen  naam  op  munten 
stempelen  ^). 


XX. 

Met  het  bewijstzijn  van  eigen  kracht  groeit  ook  dat  van  persoonlijke 
verantwoordelijkheid,  openbaart  zich  dus  sterker  behoefte  aan  raad  en 
steun  van  vereerde  wezens  bij  het  nemen  van  besluiten,  behoefte  aan 
troost  in  ongeluk,  aan  genade,  wanneer  de  wroeging  plaagt.  Deze  be- 
hoeften voelden  geen  bevrediging,  vonden  geen  houvast  in  den  oud- 
Romeinschen  godsdienst:  de  Latijnen  beschouwden  het  handhaven 
van  de  goede  betrekkingen  met  de  goden  als  een  deel  van  de  taak  der 
overheden,  de  Sabijnen  meenden,  dat  depaterfamiliasde  aangewe- 
zen middelaar  was;  maar  geen  van  beiden  kende  een  ander  „zonde"- 
bewustzijn  dan  den  angst  onwillekeurig  of  met  opzet  fouten  of  verzui- 
men te  hebben  begaan  bij  de  naleving  der  voorschriften  van  het  ritueel. 

Het  zou  niet  moeilijk  geweest  zijn  in  de  leege  vormelijkheid  van  de 
godsdienstige  erfenis  der  vaderen  moreelen  inhoud  te  leggen.  Men 
had  slechts  den  weg  behoeven  te  volgen,  dien  Scipio  wees,  toen  hij 
persoonlijk  opging  naar  het  huis  van  Juppiter;  dien  de  Dionysus- 
vereerders  aanduidden  door  te  openbaren,  dat  de  menschelijke  ziel 
zich  gesterkt  voelt  in  vrome  bijeenkomsten  onder  de  leiding  van  een 
bezielden  voorganger.  Ook  de  progaganda  der  Pythagoreërs  had  een 
winst  kunnen  zijn  voor  de  religie.  Hadden  de  overheden  zich  toen 
maar  wat  naiever  gehouden!  De  gronddenkbeelden  van  den  wijze  van 
Samos:  het  geloof  aan  een  toekomstig  leven,  de  opvatting  van  dit  be- 
staan als  een  voorbereiding  tot  een  volgend,  de  overtuiging  van  de 
noodzakelijkheid  van  reiniging  in  een  hiernamaals  en  van  voorberei- 
dende tucht  en  ascetisme,  zoolang  we  op  aarde  vertoeven,  hadden 
bijna  zeker  ingang  kunnen  vinden  bij  de  bewoners  van  de  wereldstad. 

Maar  de  heerschende  nobiliteit  was  doof  voor  de  stem  van  het  naar 
hoogeren  steun  smachtende  hart  der  enkelingen.  Geërfd  had  ze  de 
Latijnsche  overtuiging,  dat  de  goden  een  soort  van  hoogere  beambten 
van  de  res  publica  zijn,  geleerd  —  van  den  Griekschen  huisonderwij- 
zer  —  de  wijsbegeerte.  En  die  als  wetenschap! 

Toen  de  leiders  van  het  Grieksche  intellect  begonnen  Rome  te  be- 
schaven, hadden  ze  al  sedert  eeuwen  afgerekend  met  de  „goden"  en 
heerschten  reeds  lang  hun  vrijdenkende  pupillen  in  de  steden,  wier 
regeeringen  vroeger  atheïsten  verbanden  en  mannen  als  Sokrates, 
omdat  ze  „nieuwe"  goden  invoeren  wilden,  doodden. 


Nieuwe,  per- 
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Het  was  een  ongeluk  voor  den  Romeinschen  godsdienst,  dat  op  het 
tijdstip,  waarop  hij  in  aanraking  kwam  met  de  Grieksche  wereld,  daar 
de  invloed  van  Pythagoras,  Plato  en  Aristoteles  juist  uitgewerkt  had 
en  de  Epicureërs  en  de  oudere  Stoïcijnen  nog  niet  voelden,  hoe  naast 
de  wetenschap  en  de  rede  altijd  een  leegte  blijft  in  het  gemoed  van 
den  „eenvoudige". 

Deze  toen  moderne  denkers  hielden  niet  van  die  „kleine  luyden", 
ze  wenschten  met  Polybius  (zie  het  slot  van  hoofdstuk  XVI),  dat  de 
maatschappij  alleen  zou  bestaan  uit  verstandsmenschen  en  vonden 
het  onnoodig  te  letten  op  de  behoeften  van  de  volksziel,  die  zich  uitten 
in  verschijnselen  als  de  Bacchanaliën;  verschijnselen,  die  zij  —  en  met 
hen  hun  leerlingen,  de  Romeinsche  noblles  —  als  zonderlinge  opwel- 
lingen van  collectieven  waanzin  beschouwden.  Wanneer  de  materieele 
welvaart  en  het  verbeterd  onderwijs  de  laatste  sporen  der  oude  bar- 
baarschheid  zouden  hebben  doen  verdwijnen,  zou  men  ook  van  de 
„vrees  voor  de  goden"  bevrijd  zijn.  Het  was  maar  beter  niets  te  veran- 
deren, dan  bleek  wel  vanzelf  aan  ieder  de  ongerijmdheid  van  de  primi- 
tieve gebruiken  en  opvattingen. 

Waarschijnlijk  had  men  zeer  goed  de  Latijnsche  religieuze  instel- 
lingen pasklaar  kunnen  maken  voor  het  groeiend  wereldrijk,  maar  de 
priesters  schijnen  dat  niet  gewild  te  hebben.  Ze  hielden  vast  aan  de 
oorspronkelijke  grenzen  van  hei  pomerlum  en  lieten  toe,  dat  alles  in 
het  lus  divlnum  oud  bleef,  ofschoon  ze  zagen,  dat  het  ius  civile  zich 
van  hen  emancipeerde  en  nieuwe  banen  insloeg  ^). 

De  Sabijnsche  familiegodsdienst  daarentegen  was  niet  vatbaar  voor 
verjonging  of  voor  verandering  in  een  staatsreligie.  Hij  ging  uit  van 
het  bestaan  van  een  klasse  van  kleine  zelfstandige  graanboeren  en  kon 
zonder  die  niet  leven.  Dus  moest  hij  op  den  achtergrond  geraken,  toen 
in  de  tweede  eeuw  voor  Christus  de  overmachtige  mededinging  van 
het  Siciliaansche  en  Afrikaansche  graan  de  Italiaansche  boeren  dwong 
hun  bedrijf  te  veranderen  in  wijn-  en  olijventeelt.  De  wijngaardenier 
en  de  olijfolieproducent  zijn  industrieelen,  fabrikanten,  niet  meer  boe- 
ren: ze  zijn  afhankelijk  van  den  algemeenen  welstand,  van  de  wereld- 
markt —  zoowel  voor  de  aflevering  van  hun  voortbrengselen  als  voor 
den  inkoop  van  hun  levensbehoeften  — ,  ze  zijn  niet  meer  hun  eigen 
baas,  niet  meer  zich  zelf  genoeg.  Tengevolge  van  deze  industrialisee- 
ring  van  haar  bedrijf  gaat  de  landbevolking  overwegend  behooren  tot 
de  menschensoorten,  die  de  moderne  tijden  kapitalist  en  proletariër 
noemen.  We  zien  haar  dan  ook  deelnemen  aan  den  „klassenstrijd"  in 
Rome  en  te  hartstochtelijker,  omdat  geen  geloof  met  zedelijken  grond- 
slag haar  beperkingen  oplegt  ^), 
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Wat  leerden  nu  de  Grieksche  wijsgeeren  van  de  gezaghebbende  Epicurisme, 
scholen  in  de  eeuwen,  toen  het  Romeinsche  wereldrijk  zich  vormde? 
En  hoe  drong  hun  leer  tot  de  hoogere  standen  van  het  volk  door? 

Het  Epicurisme  staat  tegenover  den  volksgodsdienst  schijnbaar 
neutraal.  In  den  tijd  van  Epicurus  —  ongeveer  300  v.  Chr.  — ,  zooals 
trouwens  in  alle  tijden,  stelt  zich  aan  onaangenaamheden  bloot,  wie 
openlijk  propaganda  maakt  voor  atheïsme,  't  Is  dus  niet  goed  overeen 
te  brengen  met  de  hoofdrichtingvan  de  Epicurische  levenskunst,  het 
vermijden  van  het  onaangename,  dat  men  zijn  uiterlijke  godsdienst- 
plichten verzuimt. 

„Men  ga  daarom"  —  zoo  zegt  Lucretius  ^)  zijn  meester  na  —  „op  Beschouwe- 
naar  de  tempels  met  de  schare  des  volks;  maar  ook  daar  blijve  ieder  de  ^'J^^^^^- 
overtuiging  beheerschen,  dat  de  goden  eeuwige  gemoedsrust  genie- 
ten. Wie  gelooft,  dat  zij  uit  hun  vrede  kunnen  worden  opgeschrikt 
door  toorn  over  menschelijke  vergrijpen  en  de  golven  van  woede  hoog 
in  hen  kunnen  opslaan,  hij  zal  niet  met  rustig  hart  de  tempels  kunnen 
betreden,  niet  in  stille  contemplatie  zich  kunnen  verliezen  voor  het 
beeld  door  menschenhand  gemaakt  als  symbool  der  goddelijke 
schoonheid." 

Het  hier  als  eenige  ware  „stichting"  voorgestelde  peinzend  samen- 
zijn met  de  goden,  het  zich  verdiepen  in  hun  onbewogen  vredig  wezen 
kan  ongetwijfeld  den  mensch  steunen  op  zijn  levensweg,  maar  het 
gaat  uit  van  het  eigen  hart  en  keert  er  in  terug;  de  goden  zijn  slechts 
een  in  gedaanten  gekleed  ideaal  van  gemoedsrust,  ze  grijpen  niet  zelf 
in  het  menschenleven  in.  „Daarom"  —  spreekt  weer  Lucretius  ^)  — 
„is  het  geen  vroomheid  zich  voor  de  goden  in  het  stof  te  werpen,  de 
handen  in  biddend  gebaar  uit  te  breiden  vóór  de  tempels,  de  altaren  te 
besproeien  met  het  bloed  van  vele  viervoeters,  geloften  aan  geloften  te 
schakelen".  Dat  lijkt  veeleer  den  volger  van  Epicurus,  die  immers  het 
vurig  verlangen  verwerpt,  de  rust  van  de  wetenschap  zoekt, dwaasheid. 

Misschien  heeft  Epicurus  zelf,  heeft  een  enkele  van  zijn  volgers  —  Ci- 
cero's vriend  Atticus  (109—32)  bijvoorbeeld  —  dit  ideaal  benaderd; 
den  bekendsten  aanhanger  der  leer  in  Rome,  Lucretius  (±  97 — 53), 
lukte  het  zeker  niet!  Hij  moge  dan  hoog  den  lof  zingen  van  den  on- 
af hankelijken  geleerde,  wien  het  rumoer  van  het  leven  nietbereikt  in  zijn 
sterken  burcht  van  wijsheid,  moge  zijn  medemenschen  veroordeelen, 
omdat  zij  niet  inzien,  dat  vermijden  van  smart  het  hoogst  bereikbare 
is,  zelf  lijdt  hij  diep  onder  den  aanblik  van  de  rampen,  die  de  burger- 
oorlogen uitstorten  over  Rome  —  we  zijn  in  den  tijd  van  Catilina  en  het 
eerste  Driemanschap  —  en  voelt  een  innige,  roerende  vereering  voor 
den  leider  zijner  gedachten,  den  onvolprezen  weldoener  der  mensch- 
heid.  „Een  god  was  hij!  God,  dat  is  het  ware  woord  voor  hem,  die  als 
eerste  de  levensrichting  vond,  die  nu  wijsheid  heet,  die  door  zijn  genie 
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het  menschenbestaan  uit  zoo  donkeren  stormnacht  in  zoo  rustig  klaren 
dag  bracht."  3)  ^ 

In  het  Epicurisme  lagen  de  kiemen  voor  een  mystieke  contemplatie 
in  eenzaamheid,  en  voor  het  geloof  in  een  Heiland,  die  de  menschheid 
wijsheid  bracht,  maar  de  tijden,  die  het  Romeinsche  rijk  door  maakte, 
waren  er  niet  naar  dat  zaad  tot  rijpheid  te  brengen  *).  Quietisme  paste 
toen  evenmin  in  Rome  als  nu  bijvoorbeeld  in  Nieuw-York! 

XXII. 

Veel  beter  geschikt  was  het  Stoïcisme;  het  bracht  een  paar  gedach- 
ten, die  den  enkeling  zedelijken  steun  konden  geven  en  tevens  goed 
pasten  in  het  overgeleverde  godsdienstsysteem. 

In  de  beide  oorspronkelijke  religies  van  Rome,  den  familie-  en  den 
staatsdienst,  was  de  godsvereering  alleen  negatief.  De  lares,  de  dii  en 
de  numlna  —  de  levende  geesten  der  voorouders,  de  natuurgoden  en 
de  precies  afgebakende  „machten"  -  woonden  onzichtbaar  in  het 
familiehuis  en  de  republikeinsche  stad  en  wreekten  zich  op  ieder,  die 
hen  verwaarloosde;  maar  als  men  hun  precies  gaf,  wat  hun  toekwam, 
deden  zij  ook  wat  men  van  hen  verwachtte :  beschermden  het  huis  tegen 
heksen  en  ziekten,  de  stad  tegen  bezwering  van  vreemde  priesters.  In 
den  loop  der  tijden  had  men  de  methoden  om  de  hoogere  machten 
rustig  te  houden,  de  pax  deorum  te  bewaren,  zoo  geperfectioneerd, 
dat  men  zeker  was  in  gewone  omstandigheden  de  beschermers  van 
huis  en  staat  te  kunnen  dwingen  hun  bijstand  te  verleenen.  De  naleving 
van  die  voorschriften  liet  men  aan  de  priesters  over;  wie  niet  dat  ambt 
bekleedde,  had  met  de  „goden"  niets  van  doen. 

Waar  zoo'n  godsbeschouwing  bestaat  heeft  de  zinspreuk  der  Stoïcij- 
nen: „het  leven  doen  overeenstemmen  met  den  wil  der  goden"  in  het 
geheel  geen  zin.  En  toch  voelden  de  bewoners  van  het  wereldrijk,  nu 
hun  belangen  ver  buiten  de  grenzen  van  familie  en  stad  gingen,  nu  ze 
zich  alléén  tegenover  al  hun  medemenschen  gesteld  zagen,  een  diepe 
behoefte  aan  een  zedelijk  richtsnoer  en  aan  een  band,  zooals  hun  vroe- 
ger de  familiebetrekking  met  hun  lares,  het  medeburgerschap  met  hun 
numlna  gegeven  hadden. 

In  het  Stoïcisme  ^)  zijn  twee  gedachten,  die  dit  verlangen  tegemoet 
komen.  De  eerste  is  deze:  „het  heelal,  dat  onweerlegbaar  blijkt  een  ge- 
wrocht te  zijn  van  rede,  is  een  openbaring  van  de  godheid" ;  de  tweede : 
„alleen  de  mensch  deelt  met  God  het  volle  bezit  der  rede:  hij  is  zijn 
zoon." 

Wanneer  het  wereldbestuur  redelijk  is,  dan  is  iedere  kracht  open- 
baring Gods,  dan  zijn  de  in  hun  werkingsfeer  zoo  nauwkeurig  om- 
schreven numlna  gedeeltelijke  manifestaties  van  het  eenig  leidend 
beginsel,  dan  blijft  God  God,  ook  wanneer  men  op  het  bouwland  als 
Ceres,  ter  zee  als  Neptunus  Hem  aanspreekt.  Hij  is  veelnamig,  maar 
van  wezen  één. 


ROME  ONDERWERPT  DE  WERELD 


55 


Zooals  Juppiter  al  van  oudsher  was.  Als  Latiaris  beschermde  hij  heel 
het  landschap  Latium  en  het  verbond  van  de  bewoners  daarvan,  als 
Lucetius,  Pluvius,  bracht  hij  licht,  regen;  aan  zijn  bijnamen  Elicius  en 
Feretrius  zijn  heel  primitieve  magische  ceremoniën  van  regenmakerij 
en  taboe-verklaarden  oorlogsbuit^)  verbonden,  en  toch  is  hij  tegelijk 
de  ^beste  en  grootste"  der  goden:  Optimus  Maximus. 

Het  Stoïcijnsche  pantheïsme  zou  zich  al  heel  makkelijk  hebben  aan- 
gepast aan  de  oud-Romeinsche  godsdienstvormen  en  had,  als  de 
staatspriesters  wat  toeschietelijker  geweest  waren  aan  de  dorre  naam- 
lijsten der  numlna  opeens  een  logischen  en  zelfs  diepzinnigen  inhoud 
kunnen  geven. 

In  zedelijk  opzicht  daarentegen  kon  het  tweede  dogma  der  Stoïcij- 
nen veel  nut  stichten.  Wanneer  de  mensch  van  Gods  geslacht  is  —  dit 
woord  schijnt  grooten  indruk  gemaakt  te  hebben,  zelfs  Paulus  nog 
haalt  het  volgens  de  overlevering  uit  Cleanthes'  „Hymne  aan  Zeus" 
aan,  als  hij  op  den  Areopagus  de  Atheners  toespreekt^)  —  dan  zijn 
hun  goede  eigenschappen  dezelfde,  dan  moeten  ze  elkaar  steunen  om 
de  kracht  van  de  gemeenschappelijke  rede  te  vergrooten.  „Men  dient 
de  geheele  wereldorde  te  beschouwen  als  een  staat,  waarin  goden  en 
menschen  gelijke  belangen  en  plichten  hebben,"  zegt  Cicero  in  een 
boek  over  de  wetten^).  De  wetten  zijn  volgens  de  Stoïcijnen  —  en 
Cicero  zegt  uitdrukkelijk,  dat  het  hem  verheugt  biereen  logische  basis 
voor  het  recht  te  vinden  —  de  regelen,  die  de  betrekkingen  tusschen 
goden  en  menschen  en  menschen  onderling  zoo  maken,  dat  de  ware 
rede  het  best  tot  haar  recht  komt.  Zondigt  de  burger  tegen  de  wet,  dan 
belemmert  hij  de  ontplooiing  van  de  rede,  benadeelt  hij  zoowel  zich 
zelf  als  God  en  zijn  medemensch;  God,  gij  en  ik  zijn  immers  bezield 
door  één  zelfde  vernuft. 

Wanneer  de  mensch  deel  heeft  aan  de  Eeuwige  Rede,  wanneer  hij 
daardoor  een  deel  is  van  God,  en  God  en  Rede  goed  zijn  —  dat  kan 
toch  niet  anders!  —  moet  hij  van  nature  tot  deugd  geneigd  zijn,  behoeft 
hij  slechts  naar  de  stem  van  den  god  in  zijn  binnenste  —  zijn  geweten, 
zooals  wij  zeggen,  zijn  genlus,  als  het  bij  de  Romeinen  heette  —  te 
luisteren  om  den  rechten  weg  te  kiezen. 

Deze  logische  redeneering  brengt  ongetwijfeld  intellectueel  hoog- 
staanden  tot  zelfrespect  —  in  Rome  trof  men  onder  de  Stoïcijnen  de 
edelste  figuren  — ,  maar  ze  troost  niet  over  het  vele  kwaad  rondom, 
geeft  geen  steun  aan  hen,  die  door  het  onbegrijpelijk  noodlot  worden 
vervolgd. 

En  vooral:  het  Stoïcisme  is  koud,  gewild  ongevoelig!  Ontroering, 
bezieling  beschouwt  het  als  strijdig  met  de  Rede  en  de  ware  natuur  des 
menschen. 

Daardoor  kwamen  de  verkondigers  van  dezen  pantheïstischen  gods- 
dienst der  Rede  nooit  tot  zelfverloochenende  prediking,  gingen  zij  nooit 
uit  tot  het  volk,  ofschoon  zij  het  beschouwden  als  dom  en  onredelijk. 


De  mensch  is 
van  God's  ge- 
slacht; 


is  dus  van 
nature  goed. 


Het  Stoïcisme 
mist  bezieling 
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Een  sterk  be- 
wogen tijd 
van  evolutie 
heeft  behoefte 
te  gelooven 
aan  een  hier- 
namaals. 


Onsterflijk- 
heidsgeloof. 


Tegenover  zich  zelf,  tegenover  de  innerlijke  stem  der  godheid,  ver- 
vulden zij  tot  het  eind  hun  plicht  —  niemand  wist  te  sterven  als  zij  — , 
maar  in  hen  allen  is  een  droeve  hopeloosheid,  die  vaak  heerlijk  grootsch 
is,  maar  ons  aandoet  als  de  moed  van  den  veldheer,  die  sterft  op  de 
laatste  schans. 

Het  Stoïcisme  paste  uitstekend  bij  den  oud-Latijnschen  godsdienst. 
Toch  slaagde  het  er  niet  in  dien  nieuw  leven  in  te  blazen  of  bij  het  volk 
meer  ingang  te  doen  vinden.  Beiden  waren  te  verstandelijk  voor  den 
tijd,  waarin  ze  samen  hadden  kunnen  werken.  — 

Het  wereldrijk  was  in  wording.  Een  grootere  eenheid  moest  geboren 
worden,  maar  het  geslacht,  dat  het  ineenstorten  van  het  oude  zag  — 
bijvoorbeeld  den  ondergang  van  de  kleine  boeren  en  van  den  plaalse- 
lijken  handel  mee  maakte  —  zou  de  voltooiing  van  het  nieuwe  niet 
beleven.  Het  moest  sterven  in  de  periode  van  het  „voorloopige",  van 
het  „zoeken"  en  het  wist  dat.  Wat  is  natuurlijker  dan  dat  het  verlangde 
naar  een  voortzetting  van  dit  bestaan? 

De  oud-Latijnsche  godsdienst  had  niet  gedacht  aan  een  hiernamaals, 
de  burgers  waren  voor  hem  deelen  van  den  stadsstaat  en  die  stierf 
immers  niet. 

Ook  de  Stoïcijnen  wezen  het  denkbeeld  van  een  voortgezet  of  her- 
nieuwd leven  af:  ieder  enkeling  had  immers  slechts  waarde  inzooverre 
hij  deel  was  van  de  alomvattende  Rede  —  steeds  één  en  dezelfde.  De 
Rede  kent  geen  individueele  verschillen,  integendeel,  het  is  de  levens- 
taak van  ieder  mensch  „volgens  de  voorschriften  van  de  natuur"  te 
leven,  dat  wil  zeggen  zijn  eigenheid  te  offeren  aan  de  natuurwetten.— 

Maar  men  wilde  niet  sterven,  juist  nu  het  zoo  mooi  beloofde  te 
worden  in  de  wereld,  nu  de  eenheid  van  het  nieuwe  groote  rijk  voor  de 
bewoners  van  Rome  en  Italië  als  beheerschers  van  Westen  en  Oosten 
onbegrensde  bestaansmogelijkheden  opende.  En  vooral  wilde  men 
niet,  dat  de  geliefde  jongeren,  die  pas  den  beker  der  levensvreugd  aan 
de  lippen  hadden  gezet,  vóór  hun  tijd  werden  weggerukt. 

Wanneer  dat  toch  gebeurde,  kwam  het  hart  in  opstand  tegen  de  leer 
der  vaderen,  die  de  dooden  neerduwde  onder  de  aarde  en  daar  hun 
individualiteit  deed  verdwijnen  in  de  verzamelwoorden  manes,  inferi, 
en  eveneens  tegen  de  logica  van  de  Stoa,  die  in  den  enkeling  niets  van 
waarde  vond  dan  het  partikeltje  „Rede",  gelijk  aan  de  deeltjes,  die  de 
nog  levenden  bezitten  of  de  godheid  in  zich  vereenigt. 

Juist  omdat  ze  niet  aan  een  persoonlijke  ziel  geloofde  kon  de  Stoa 
in  de  periode  van  opgroeiende  individualiteit,  die  we  hier  meeleven, 
de  Romeinen  niet  tevreden  stellen. 

XXIII. 

In  het  oud-Italische  geloof  aan  de  lares  en  den  genius,  die  als  een 
soort  van  dubbelganger  den  mensch  vergezelt,  was  de  grondslag  voor 


een  onsterfelijkheidsgeloof  gegeven,  maar  die  oude  fundamenten  ble- 
ven ongebruikt,  omdat  in  de  naar  nieuwigheden  hakende  maatschap- 
pij van  de  laatste  eeuwen  der  Romeinsche  republiek  ieder  juist  iets 
vreemds,  iets  ongekends  zocht. 

De  ontwikkelden,  die  de  leiders  van  hun  volk  wilden  zijn,  gaven  zich 
niet  over  aan  de  suggestieve  bekoring  van  de  Dionysische  vervoering 
der  Bacchanaliën,  vermeden  de  leer  van  erfzonde,  hellestraf  en  verlos- 
sing der  Orphici,  die  in  bijna  alle  „mysteriën"  verkondigd  werd,  min- 
achtten voorloopig  Isis,  tot  wie  al  een  talrijke  schare  haar  toevlucht 
nam,  maar  schroomden  niet  troost  te  zoeken  in  het  Pythagoreïsme, 
dat  wijsbegeerte  heeten  bleef,  al  was  't  reeds  lang  theologie  geworden. 

Pythagoras,  die  zeer  waarschijnlijk  bij  Oostersche  volken  in  de  leer  Pythago 
gegaan  was  %  had  gesproken  van  een  toekomstig  leven,  het  aardsch  ^^ïsme. 
bestaan  slechts  een  voorbereiding  genoemd,  zielsverhuizing  verkon- 
digd: juist  wat  zij  noodig  hebben,  die  in  een  tijd  van  wording  leven. 

De  wijze  van  Samos  was  al  vóór  500  v.  Chr.  gestorven.  Eerst  had 
zijn  leer  sterken  invloed  geoefend,  op  Empedocles  en  Plato  b.v.,  maar 
het  Hellenisme  had,  buigend  voor  het  gezag  van  de  wetenschappelijke 
stelsels  van  Epicurus  en  Zeno,  zich  er  van  afgewend.  En  het  Hellenis- 
me beheerschte  de  geesten  van  hen,  die  de  eerste  leermeesters  der 
Romeinen  waren.  Toch  geloofden  velen,  vooral  in  Zuid-Italië  ^),  nog 
aan  het  woord  van  hun  Meester  en  bezielde  zijn  theorie  dichters,  ook 
in  Rome. 

Daar  leefde  in  den  kring  der  Scipio's  ~  telkens  weer  treffen  we  deze  Ennius. 
familie  in  de  voorste  rijen  waar  het  de  ontwikkeling  van  Rome's  be- 
schaving geldt  —  Ennius  (230—169),  een  eenvoudig  man  uit  Cala- 
brië,  die  eerst  op  vijf-en-vijftig-jarigen  leeftijd  Romeinsch  burger  werd, 
maar  zoozeer  onder  den  invloed  stond  van  den  indrukwekkenden  op- 
bloei van  het  wereldrijk,  dat  hij  het  eerste  en  eenige  bezielde  volks- 
epos van  Rome's  glorie  dichten  kon.  En  toch de  Annales,  die 

oorsprong,  jeugd  en  mannekracht  des  nieuwen  wereldbestuurders 
verheerlijken,  beginnen  met  een  droom  van  zeer  on-Romeinsch  karak- 
ter. Homerus  verschijnt  den  dichter  en  openbaart  hem  het  geheim  van 
het  leven:  dit  geheim  blijkt  de  zielsverhuizing  te  zijn,  zooals  Pythago- 
ras die  leerde.  Ennius  doet  ons  zelfs  verstaan,  dat  hij  zichzelf  be- 
schouwt als  een  reïncarnatie  van  Homerus  zoowel  als  van  Pythagoras. 
Dit  alles  is  wel  erg  bevreemdend  als  begin  van  een  Romeinsch  epos, 
waarin  telkens  wordt  aangeduid,  dat  het  „de  zeden  en  de  mannen  van 
weleer"  zijn,  die  „Rome's  staat  doen  leven!" 

De  Senaat  had  in  181  de  zoogenaamde  boeken  van  Numa  over  het 
Pythagoreïsme  dadelijk  doen  vernietigen,  maar  hij  moest  toelaten,  dat 
de  jongeren  terzelfder  tijd  de  veroordeelde  ideeën  inzogen  bij  de  lec- 
tuur van  een  door  allen  aanbevolen  heldendicht. 

Toch  konden  menschen  als  Cato,die  in  zijn  geschiedenis  zelfs  geen 
namen  van  veldheeren  noemde,  konden  de  bewonderaars  van  het 
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Ennius  neemt 
iedere  philo- 
sophieaan. 


Tooneeldich- 
ters:  Ennius. 


Epicureïsche 
critiek  op  de 
goden. 


staatssysteem  der  Latijnen,  dat  niemand  toeliet  langer  dan  één  jaar 
een  ambt  te  bekleeden,  onmogelijk  instemmen  met  het  leerstuk  der 
zielsverhuizing,  dat  de  verheerlijking  van  den  enkeling  is  en  diepste 
uiting  geeft  aan  zijn  streven  naar  zelfvolmaking  en  verlangen  naar 
persoonlijke  onsterflijkheid. 

Wij  zijn  zeer  ver  van  de  onpersoonlijke  manes,  wanneer  we  Scipio 
in  het  hem  door  Ennius  gedichte  grafschrift  hooren  zeggen  ^):  „Wan- 
neer het  niet  in  strijd  is  met  de  wereldorde,  dat  eenig  mensch  de  dreven 
der  hemelingen  betreedt,  dan  staat  de  groote  hemelpoort  voor  mij 
open." 

Ennius  was  dus  in  de  geschriften,  waarin  hij  het  diepst  voelde  —  het- 
zij de  grootschheid  van  zijn  roeping  als  verkondiger  van  Rome's  roem, 
hetzij  de  bewonderende  liefde  voor  zijn  machtigen  vriend  —  Pythago- 
reër,  dat  wil  zeggen  mysticus;  maar  meestal  is  hij  een  waar  kind  van 
zijn  sceptischen  tijd,  bereid  ieder  philosophisch  stelsel  te  verdedigen, 
als  het  slechts  dienen  kan  om  het  geloof  aan  de  oude  goden  te  onder- 
mijnen. Op  het  spoor  van  den  Siciliaanschen  dichter  Ëpicharmus,  die 
alleen  in  zijn  natuurkundige  theorieën  een  volgeling  van  Pythagoras 
is,  verklaart  hij  de  goden  voor  personificaties  van  natuurkrachten; 
wanneer  hij  echter  een  leerdicht  wijdt  aan  Euhemerus,  verdedigt  hij 
diens  opvatting,  dat  de  hemelingen  oorspronkelijk  machtige  menschen 
waren. 

XXIV. 

Had  Ennius  zich  bepaald  tot  zinspelen  op  zielsverhuizing  en  in 
verzen  brengen  van  wetenschappelijke  veronderstellingen  omtrent  het 
wezen  der  goden,  dan  zou  zijn  ongeloof  hoogstens  proselieten  ge- 
maakt hebben  onder  de  ontwikkelden,  die  toch  al  de  verleiding  der 
verstandsmenschen  kenden  door  hun  Grieksche  huisonderwijzers, 
maar  hij  deed  het  niet.  Behalve  boeken,  waarvan  de  verspreiding  toen 
zeer  gering  was,  maakte  hij  ook  tooneelstukken.  En  hij  volgde  daarbij 
Euripides  na,  die  in  Zuid-Italië  het  meest  gespeeld  werd  en  in  den 
vreemde  beter  gewaardeerd  kon  worden,  omdat  zijn  stukken  meer  al- 
gemeen menschelijk  zijn  dan  de  tragedies  van  Sophocles  en  Aeschy- 
lus,  die  een  sterke  locale  kleur  hebben. 

Euripides  had  dikwijls  door  zijn  personages  zedepreken  doen  hou- 
den, eigenmachtig  oude  sagen  veranderd  en  de  goden  critiek  niet  ge- 
spaard. Ennius  volgde  hem  ook  daarin  na  en  legde  den  mythologischen 
helden  modern  wijsgeerige  betoogen  in  den  mond.  Zijn  Telamon  ^)  is 
het  volmaakt  eens  met  Epicurus:  „Ik  heb  altijd  gezegd  en  zal  altijd 
zeggen,  dat  er  goden  zijn,  maar  ik  meen,  dat  ze  zich  niet  om  de  daden 
der  menschen  bekommeren,  want  als  ze  dat  deden  zou  het  den  goeden 
goed,  de  slechten  slecht  gaan,  wat  nu  niet  het  geval  is". 

Zulke  beweringen  vonden  vruchtbaren  bodem  in  de  hoofden  der 
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nieuwbakken  wereldstedelingen,  die  hun  bestaan  veel  onzekerder 
zagen  worden  dan  het  was,  toen  ze  als  keuterboeren  in  eigen  behoeften 
voorzagen  of  als  bewoners  van  een  kleine,  onafhankelijke  stad  met 
gemeenschappelijk  grondbezit  geen  zorgen  kenden. 

Wie  zulke  verzen  eenmaal  in  den  schouwburg  gehoord  had,  vergat 
ze  niet  meer:  bij  lederen  tegenslag,  bij  elk  door  anderen  behaald  en 
niet  verdiend  voordeel  kwam  hem  de  scherpe  beschuldiging  tegen  het 
wereldbestuur  op  de  lippen  terug. 

Wel  sprak  ook  de  Stoa  haar  vertrouwen  in  de  zedelijke  wereldorde 
op  het  tooneel  uit  en  leeraarde  bijvoorbeeld  Pacuvius,  de  neef  van 
Ennius:  „Aanschouw  het  uitspansel,  dat  boven  en  beneden  de  aarde 
omvat;  wij  noemen  het  hemel,  de  Grieken  spreken  van  aether.  Deze 
bezielt,  vormt,  voedt,  onderhoudt  en  schept  alle  dingen,  eveneens 
neemt  hij  na  het  afsterven  alles  weder  in  zich  op,  hij  is  de  vader  van 
het  al ;"  maar  met  zulke  beschouwingen  is  het  als  met  die  van  Clean- 
thes,  waarvan  Cicero  zegt,  dat  ze  alleen  den  wijsgeer  troosten,  die  . . . 
geen  troost  noodig  heeft. 

Erger  echter  dan  de  heldendichten  en  treurspelen  maakten  het  de 
blijspelen  en  kluchten.  Plautus  (±  254—184),  die  een  tijdgenoot  was 
van  Ennius,  bespotte  niet  alleen  in  zijn  Amphitryo  op  onbarmhartige 
manier  den  Griekschen  Zeus,  maar  ontzag  zich  evenmin  den  gek  te 
steken  met  de  geslachtslijsten  der  Romeinsche  goden 2).  En  Plautus 
schreef  niet  als  Ennius  en  Pacuvius  voor  een  klein  kringetje  van  be- 
schaafde lezers;  in  tegendeel:  hij  was  een  fabrikant  van  successtukken, 
die  in  de  eerste  plaats  er  naar  streefde  —  't  is  Horatius^)  die  het 
schamper  opmerkt  —  een  handje  vol  gouden  Willempjes  in  zijn  vest- 
zakje  te  voelen. 

Schimpscheuten  tegen  de  zoogenaamde  wereldbestuurders  moeten 
opgeld  gedaan  hebben;  ook  de  volkstribunen  (echte  socialistische 
demagogen,  die  in  de  laatste  eeuw  van  de  Republiek  een  waren 
klassenstrijd  predikten),  maakten  er  gebruik  van.  Macer —  zijn  rede 
werd  bewaard  in  de  fragmenten  van  Sallustius*  Historiën  —  roept  de 
„proletariërs"  toe:  „Wacht  ge  tot  Juppiter  of  een  andere  god  een  raad 
komt  geven? . . .  Helpt  je  zelf! . . .  Weigert  dienst  te  nemen  in  het  leger, 
staakt  het  werk...  Het  is  onrecht,  dat  gij  aan  levensgevaar  zoudt 
blootstaan,  dat  gij  u  afbeulen  zoudt  zonder  aandeel  te  hebben  in  de 
zoo  verkregen  winst!"*) 

Dat  men  in  de  ernstige  dichtkunst  met  zedelijke  verontwaardiging, 
in  de  voor  het  volk  bestemde  letterkunde  met  spot  te  keer  ging  tegen 
de  goden,  bewijst  wel,  dat  het  geloof  aan  hun  bestaan  en  macht  nog 
bestond  —  anders  zou  immers  ook  het  réveil ond^x  Augustus  onmoge- 
lijk geweest  zijn  — ,  maar  het  Romeinsch  gemoed,  dat  zweefde  tusschen 
Epicurus  en  Dionysus,  tusschen  materialisme  en  mystiek,  kon  voor- 
loopig  nog  niet  de  juiste  verbinding  vinden  tusschen  den  alleenstaan- 
den mensch  en  den  wereldgod.  Even  als  het  financieel  bestaan  verloren 
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had  aan  stabiliteit  sedert  wereldverkeer,  groothandel  en  daarmee  ge- 
paard gaande  speculatie  de  prijzen  ook  van  de  eerste  levensbehoeften 
regelden,  wist  het  religieus  instinct  geen  weg  meer  sinds  alle  families 
gelijke  belangen  hadden,  de  goden  van  alle  beschaafde  volken  Ro- 
meinsche  goden  waren.  De  laresvdin  de  familie  Quintilius  mochten  nu 
met  meer  de  Sextilii  benadeelen;  de  Italische  Juppiter  Latiaris  was 
collega  van  de  Karthaagsche  Venus  Ericyna;  en  eigenlijk  was  met  het 
verdwijnen  van  die  rivaliteiten  ook  de  reden  van  een  afzonderlijk  be- 
staan der  lokale  goden  verdwenen. 

Het  was  een  fout,  dat  de  Romeinen  wel  hun  administratie  brachten 
aan  de  nieuwe  bondgenooten  en  onderdanen,  maar  niet  hun  goden. 
Zij  verzuimden  dat,  omdat  de  leidende  persoonlijkheden  onder  hen 
elk  geloof  minachtten.  Eerst  de  keizers  voelen  behoefte  aan  cén  Ro- 
meinschen  god  voor  heel  het  rijk.  Maar  ze  vinden  er  geen,  die  aanne- 
melijk genoeg  is.  Zelfs  Juppiter  Optimus  Maximus  was  te  zeer  geha- 
vend door  de  wetenschappelijke  critiek  en  wat  hij  speciaals""  had 
behoorde  tot  een  te  laag  staanden  trap  van  godsdienst,  was  magie. 
Toen  probeerden  ze  het  met  de  bloedelooze  abstractie  „Roma"—  om 
haar  type  te  doen  herkennen  moesten  ze  de  tweelingen  op  den  helm 
zetten!  —  maar  zagen  ten  slotte  in,  dat  het  eenig  mogelijke  was... 
zich  zelf  tot  god  te  maken. 

De  senaat  had  als  regeeringslichaam  van  het  Pythagoreïsme  niets 
willen  weten;  vele  aanzienlijke  Romeinen  echter  zochten  persoonlijk 
juist  in  die  transscendente  wijsbegeerte  troost,  wanneer  het  leven  hun 
teleurstelling  bracht  of  met  felle  smarten  sloeg.  Wij  kennen  van  alle 
handelende  personen  uit  den  tijd  der  Romeinsche  Republiek  niemand 
zoo  goed  als  Cicero  (106—43),  in  wiens  geschriften,  geboren  onder 
den  invloed  van  de  wisselingen  van  zijn  eigen  lot  en  dat  van  den  staat 
we  het  drama  weerspiegeld  zien,  dat  zich  in  het  hart  van  ieder  Romein 
afspeelde,  toen  de  Romeinsche  staat,  het  „gemeenebest",  waarvoor 
ieder  burger  had  geleefd  en  gestreden,  gewerkt  en  geleden,  onderging 
omdat  het...  te  groot  werd. 

Toen  Cicero  nog  een  jong  enthoesiast  advokaat  was,  die  geloofde 
in  de  volmaaktheid  der  Romeinsche  staatsinstellingen  €n  ...  in  de 
kracht  van  het  levend  woord,  bespotte  hij  in  zijn  verdedigingsrede 
voorMurena  den  Stoïcijn  Cato,omdat  die  de  wijsbegeerte  bestudeerde 
„met  als  hulpmiddel  van  de  welsprekendheid,  maar  als  richtsnoer  voor 
het  leven".  Ofschoon  hij  zelf  als  consul  zich  gedwongen  gezien  had  tot 
maatregelen,  die  de  gewone  grenzen  der  machtsbevoegdheid  van  een 
Romeinsch  magistraat  overschreden,  geloofde  hij  toch  aan  de  vol- 
maaktheid van  die  instellingen  en  zelfs  aan  de  speciale  bescherming 
van  de  goden:  „Juppiter,  onze  Juppiter  heeft  hem  (Catilina)  weer- 
staan, hij  heeft  het  Kapitool,  hij  deze  tempels,  hij  de  geheele  stad,  hij 
u  allen  willen  behouden,"  roept  Cicero  uit,  wanneer  Catilina  in  63  v 
Chr.  Rome  heeft  verlaten  ^). 
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Maar  nauwelijks  komt  tegenslag,  of  het  blijkt,  dat  de  „ideale"  repu- 
bliek en  de  stokoude  Juppiter  niet  meer  voldoen  aan  de  hartsbehoef- 
ten  van  een  „beschaafd"  mensch. 

Dadelijk  na  den  wanhoopstijd  van  zijn  ballingschap  (58—57),  ge- 
durende welken  Cicero  had  moeten  leven  ver  van  Rome's  magistraten, 
ver  van  den  tempel  van  Juppiter,  openbaart  zich  in  hem  een  voorliefde 
voor  wijsgeerige  tirades  en  begint  hij  twee  politieke  geschriften  te 
bewerken,  die  uitgaan  van  vreemde  grondbeginselen,  naar  inhoud 
Grieksch  zijn. 

De  boeken  „Over  het  Gemeenebest"  en  die  „Over  de  wetten"  staan 
onder  den  directen  invloed  van  Plato  en  de  latere  wijsgeeren.  Evenals 
deze  geeft  Cicero  aan  zijn  praktische  beschouwingen  een  metaphysi- 
sche  basis.  Voordat  hij  spreekt  over  praetoren,  aedielen  e.d.  betoogt 
hij,  dat  de  wetten  de  uitdrukking  zijn  van  de  Rede,  die  gemeen- 
schappelijk bezit  is  van  alle  menschen  en  van  God.  —  Dit  is  echt 
Stoïcijnsch. 

Aan  het  slot  van  de  boeken  over  het  gemeenebest  verschijnt  Scipio 
Africanus  (altijd  hij!)  aan  zijn  kleinzoon  in  den  droom.  Hij  wijst  hem 
de  diepten  van  den  melkweg,  de  hemelsche  sferen  in  geheimzinnige 
harmonie,  toont  hem  de  aarde  als  een  onzichtbaar  stipje  te  midden  van 
het  heelal  en  vraagt  dan :  „Ziet  ge  wel  hoe  klein  het  plekje  is,  waarover 
uw  roem  zich  wil  verbreiden?" 

Nadat  zóó  Scipio,  de  eerste  mysticus  onder  de  aanzienlijke  Romei- 
nen, aan  zijn  kleinzoon  duidelijk  heeft  te  kennen  gegeven,  dat  hij 
wereldburger  is,  als  individu  voor  het  stoffelijk  belang  van  het  heelal 
volstrekt  onbeduidend,  nadat  hij  dus  het  ideaal  van  den  civls  Roma- 
nus  heeft  terzij  geschoven,  toont  hij  den  mensch  wat  er  grootsch  is  in 
zijn  eigen  hart,  hoe  hij  in  zich  iets  heeft,  dat  niet  zal  ondergaan,  hoè 
zijn  broos  lichaam  een  onvergankelijke  ziel  huisvest.  Die  ziel  zal  na 
den  lijfsdood  van  de  aardsche  banden  bevrijd,  opzweven,  hooger  en 
hooger,  van  hemelsch  verblijf  tot  hemelsch  verblijf,  tot  ze  oplost  in  den 
zuiversten  aether;  oplossing  waarnaar  ze  steeds  verlangde,  omdat  haar 
eigen  natuur  verwant  is  met  dien  aether,  omdat  ze  niet  als  het  lichaam 
onder  de  aarde  kan  verzinken. 

Dat  deze  schoone,  maar  heel  on-Romeinsche,  theorie  werkelijk  een 
tijd  lang  in  het  hart  van  Cicero  geleefd  heeft,  bewijst  zijn  stemming  na 
den  dood  van  zijn  eenige  dochter  Tullia  in  49  v.  Chr.  Hij  komt  in  het 
twaalfde  boek  van  zijn  volmaakt  eerlijke  brieven  aan  Atticus  telkens 
terug  op  het  denkbeeld  voor  haar  een  „kapelletje"  op  te  richten.  Hij 
verontschuldigt  zich  tegenover  zijn  vriend,  die  als  Epicureër  dit  denk- 
beeld onredelijk  moet  vinden,  maar  schrijft:  „Ik  wensch  eenfanum  te 
bouwen  en  wil  de  gelijkenis  met  een  graf  zooveel  mogelijk  vermijden, 
om  het  idee  van  een  apotheose  te  geven." 

Maar  Cicero  geloofde  niet  steeds  aan  de  onsterfelijkheid  van  de  ziel, 
aan  een  hiernamaals;  niet  alleen  schreef  hij  aan  Atticus^)  in  denzelf- 
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den  tijd  toen  hij  voor  de  ziel  van  Tullia  een  tempeltje  wilde  stichten: 
„De  lange  tijd,  dat  ik  niet  bestaan  zal,  gaat  me  meer  ter  harte  dan  de 
korte  van  mijn  hier-zijn",  maar  aan  het  eind  van  een  philosophisch 
geschrift  uit  denzelfden  tijd  —  de  „gesprekken  in  Tusculum  '—  zei 
hij,  dat  onze  smart  bij  het  verliezen  van  geliefden  ondraaglijk  zou  zijn, 
als  v/e  werkelijk  moesten  gelooven,  dat  ze  zich  bevinden  „in  den 
rampzaligen  toestand,  dien  het  volk  hun  toeschrijft". 

Hier  wil  hij  het  dus  doen  voorkomen,  alsof  hij  de  overtuiging  van 
de  espritsforts  van  zijn  tijd  deelt:  van  modern  denkenden  als  Caesar, 
die  tijdens  de  poging  tot  revolutie  van  Catilina  gelegenheid  vond  de 
theorie  ten  beste  te  geven,  dat  „de  dood  het  gansche  bestaan  der  ster- 
velingen oplost;  na  dien  geen  zorgen,  geen  vreugden  meer  bestaan"  ^), 
of  als  Catullus  (87—54  v.  Chr.),  die  zijn  Lesbia  aanmaant  hem  altijd 
door  te  kussen,  niet  te  denken  aan  een  „dag  van  morgen":  „De  zon 
kan  uitdooven  en  toch  weer  komen,  maar  wij  blijven,  als  eens  ons 
levenslampje  uitgegaan  is,  doorslapen;  onze  nacht  is  één  en  zonder 
einde"  ^). 

Zóó  dacht  de  jonge  man  uit  Verona,  waar  de  oude  terramara-opvat- 
ting  moet  zijn  blijven  leven;  zóó  was  de  overtuiging  van  den  af- 
stammeling uit  het  oud-Latijnsch  geslacht  der  Juliërs  en  dat  hij  ze 
verkondigde,  terwijl  h\]  pontifex  maximus  ^d^s,  is  precies  in  den  haak. 
De  oud-Latijnsche  religie  bekommerde  zich  immers  volstrekt  niet  om 
de  manes,  die  onpersoonlijk  —  als  de  „onderaardschen",//z/m  —  een 
bestaan  hadden,  dat  de  aardbewoners  verder  niet  aanging,  en  haar 
priesters  hoefden  zich  dus  over  een  leven  hiernamaals  het  hoofd  niet 
te  breken. 

Maar  Cicero  was  niet  alleen  Pythagoreër  of  atheïst;  hij  stamde  ook 
uit  Arpinum,  uit  het  gebergte,  waar  de  „Sabijnsche"  opvattingen  om- 
trent de  dooden  golden.  Wanneer  een  volk  gelooft  aan  de  mogelijk- 
heid van  „spoken",  deze  door  de  zonderlinge  bezweringen,  die  we  in 
het  derde  hoofdstuk  bespraken,  trachtte  verdrijven  en  den  dooden  in 
het  graf  zooveel  mogelijk  moois  meegeeft  om  hun  het  verblijf  daar 
aangenaam  te  maken,  kan  het  er  licht  toe  komen  den  Griekschen  Hades 
met  al  zijn  verschrikkingen:  met  den  veerman  Charon,  den  steenrol- 

lendenSisyphus,dewaterputtende  Danaïden, den  op  eenradgebonden 
Ixion  enz.  en  bloc  over  te  nemen. 

Cicero  beschuldigt  met  recht  de  tooneeldichters  die  dwalingen  om- 
trent kwellingen  na  den  dood  te  verbreiden,  want  de  Romeinsche  tra- 
gedies zijn  er  werkelijk  vol  van.  De  uitwerking  van  deze  aanschouwelijk 
voorgestelde  akeligheden  moet  in  Rome  veel  sterker  geweest  zijn  dan 
in  Athene,  waaraan  me  ze  ontleende.  In  Rome  immers  konden  de  dich- 
ters bij  hun  hoorders  niet  rekenen  op  den  invloed  van  het  tegenwicht 
dier  verschrikkingen,  dat  de  Atheners  bezaten  in  de  een  beter  hierna- 
maals, een  paradijs  belovende  Eleusinische  mysteriën.  Iets  dergelijks 
bestond  in  de  nieuwe  wereldhoofdstad  niet  en  kon  niet  overgebracht 
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worden,  omdat  de  mysteriën  tot  Eleusis  beperkt  waren  en  openbaar- 
making daarvan  ten  strengste  verboden  was. 

Hoe  groot  de  heiligheid  van  deze  mysteriën  was,  bewijst  de  bekende 
geschiedenis  van  Alcibiades.  Toen  hij  in  416  v.  Chr.  als  opperbevel- 
hebber der  Atheensche  expeditie  naar  Sicilië  uitzeilde,  was  hij  nog  de 
oogappel  van  het  volk,  maar  weinige  dagen  later  zond  datzelfde  volk 
hem  een  schip  na,  om  hem  ter  verantwoording  te  roepen!  Het  gerucht 
namelijk,  dat  hij  deel  genomen  zou  hebben  aan  een  nabootsing  van  de 
mysteriën  in  besloten  kring  —  een  gerucht  waartegen  Alcibiades  met 
alle  kracht  was  opgekomen  —  bleef  loopen  en  de  religieuze  zenuwen 
waren  zóó  overspannen  —  als  in  Rome  tijdens  den  oorlog  tegen  Han- 
nibal  — ,  dat  de  lieveling  van  den  demos  moest  vluchten  en  jaren  lang 
in  ballingschap  rondzwerven^).  Een  paar  jaar  later  valt  de  ons  zoo 
ongemotiveerd  schijnende  terdoodveroordeeling  van  Socrates! 

Cicero,  die  zoo  openlijk  spreekt  van  de  Pythagoreïsche  theorieën.  Hun  heilsleer, 
vertelt  ook,  dat  hij  zich  deed  inwijden  in  de  Eleusinische  mysteriën  ^^)   • 
en  zegt,  dat  zijn  leven  daardoor  gelukkiger  werd,  dat  wie  deze  ge- 
heimenissen kent,  nooit  meer  wanhopen  kan,  maar  wat  eigenlijk  de 
plechtigheden  waren,  die  zoo  geruststellenden  invloed  hadden,  ver- 
raadt hij  ons  evenmin  als  anderen. 


XXV. 

Op  het  volk  van  Rome  hebben  weliswaar  de  Eleusinische  mysteriën  Leer  van 
geen  direkten  invloed  geoefend,  omdat  de  wijding  alleen  in  Eleusis  Dionysusen 
plaats  had,  maar  de  Grieken,  en  de  bewoners  van  de  Hellenistische     ^^^  "' 
rijken,  brachten  naar  de  nieuwe  wereldstad  godsdiensten  en  doods- 
beschouwingen,  die  verwanten  oorsprong  en  gelijkvormige  ontwikke- 
ling hadden  als  de  Demeter-  en  Dionysuscultus  van  Attica,  waarvan 
genoemde  mysteriën  een  der  uitingen  waren. 

Dien  oorsprong  ziet  men  wel  het  duidelijkst  in  de  mythe  van  Demeter  Demeter  en 
en  Persephone.  Persephor.e. 

De  godin  van  het  graan,  Demeter,  —  zoo  vertelt  het  bekende  ver- 
haal —  had  een  dochter,  Persephone;  haar  schaakte  de  god  van  de 
onderwereld  en  hield  haar  gevangen.  De  smart  der  moeder  bewoog  de 
andere  goden  tusschenbeide  te  komen.  Zij  wisten  gedaan  te  krijgen, 
dat  aan  Persephone  toegestaan  werd  de  eene  helft  van  het  jaar  in  de 
onderwereld,  de  andere  bij  haar  moeder  door  te  brengen. 

De  symboliek  in  deze  heilige  legende  is  voor  ieder  duidelijk:  Perse- 
phone is  natuurlijk  het  zaaikoren,  Demeter  de  „geest"  van  het  graan. 

We  behoeven  volstrekt  niet  minachtend  neer  te  zien  op  de  „onbe- 
schaafden",  die  zoo  planten  bezield  dachten  en  den  neus  op  te  halen 
voor  het  „animisme"  als  een  lagen  trap  van  godsdienst.  We  hebben 
daartoe  niet  het  recht,  want  wij  allen  zijn  —  en  wel  juist  in  wat  we 
onze  beste  oogenblikken  noemen  —  animisten:  geven  we  niet  aan  de 
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„doode"  natuur  een  „ziel",  wanneer  we  spreken  van  treurwilgen,  van 
sombere  cypressen,  bescheiden  viooltjes,  van  droef  geknikte  halmen 
en  vinden  we  niet  allen,  voorzoover  we  niet  uit  de  hoogte  neerkijken 
op  „gemeenplaatsen",  die  „beelden"  dichterlijk? 

.Korengeest"  De  legende,  de  mythe  van  den  „korengeest"  vindt  men  in  allerlei 
landen  in  meer  of  minder  duidelijk  herkenbaren  vorm  weer^). 

Thamoez.  In  Babylonië  luidde  ze  als  volgt:  Thamoez  —  men  vindt  hem  ver- 

meld in  den  Bijbel'-^;  — is  de  echtgenoot  van  Ishtar.  Hij  sterft  in  de 
lente  en  daalt  af  in  de  onderwereld.  Ishtar  volgt  hem  daar  en  zoekt 
tegelijk  naar  het  levend  water,  dat  hem  kan  doen  herrijzen.  De  aarde 
zoo  beroofd  van  de  groeikracht  (Ishtar  is  de  godin  van  de  vruchtbaar- 
heid) verdort.  Dan  vergaderen  de  goden  en  besluiten  ondanks  het  ver- 
zet van  de  godin  des  doods,  Ishtar  te  helpen.  Hun  bode  toont  haar  het 
levend  water,  Thamoez  wordt  opgewekt  en  keert  met  Ishtar  op  aarde 
terug. 

De  proza-uitleg  van  dit  „dichterlijk"  verhaal  is  deze :  de  plantengroei 
van  Babylonië  verdroogt  onder  de  brandende  zon  reeds  in  de  lente  en 
herleeft  eerst  door  de  herfstregens. 
Adonis.  In  Phenicië  —  later  ook  in  Griekenland  en  Rome  —  beweende  men 

den  dood  van  Thamoez,  maar  men  noemde  hem  Adonis  en  beschouw- 
de hem  als  Astarte's  of  Aphrodite's  geliefde. 

De  Grieksche  legende  vertelt  zóó:  Adonisis  de  beminde  van  Aphro- 
dite;  op  de  jacht  wordt  hij  dooreen  everzwijn  gewond  en  sterft.  Aphro- 
dite  beweent  hem. 

Zoo  verklaarde  Hellas  het  gebruik,  dat  de  vrouwen  eenige  dagen 
rouwden  bij  het  wassen  beeld  van  een  schoonen  jongen  man  tentoon- 
gesteld op  een  bed  van  spoedig  verwelkte  bloemen  en  dan  met  gejuich 
diens  opstanding  vierden. 

Dat  Adonis  een  „vegetatie-god"  is,  het  plantenleven  verbeeldt,  wordt 
hier  slechts  door  de  verwelkende  bloemen  aangeduid;  het  everzwijn 
van  de  mythe  vertegenwoordigt  een  ander  principe,  't  doelt  niet  op  de 
herleving  van  het  voedend  graan,  maar  op  de  voortplanting  van  som- 
mige dieren.  ^ 
.Totemisme".  Vele  volken  hebben  heilige  dieren,  die  ze  liefdevol  verzorgen,  waar- 
van ze  vaak  den  naam  aannemen  en  met  wie  ze  zich  graag  vereenzel- 
vigen. Wij  voelen,  zoolang  we  kinderen  zijn,  ook  nog  wel  de  bekoring 
daarvan.  De  „Iudianen"-boeken  danken  voor  een  groot  deel  hun  po- 
pulariteit aan  de  mooie  namen  der  koperkleurige  helden:  „Wilde 
Bison",  „Zwarte  Adelaar"e.d.  Historische  voorbeelden  geven  bijvoor- 
beeld de  Samnieten,  die  oudtijds  den  wolf  vereerden  en  zich  daarom 
Hirpi  of  Hirpini^)  noemden,  wat  in  hun  taal  wolf  beteekende,  en  het 
Italiaansche  geslacht  Orsini,  dat  heet  naar  den  beer,  dien  het  in  zijn 
wapen  voert. 

Zoo'n  dier  is  den  stam  of  het  geslacht,  dat  het  vereert,  als  symbool 
heilig  en  daarom  onschendbaar.  Een  exemplaar  er  van  wordt  altijd  met 
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bizondere  zorg  behandeld  en  gevoed.  Dat  de  stad  Rome  nog  een 
wolvenpaar  en  Bern  in  Zwitserland  beren  onderhoudt*),  duidt  aan,  dat 
de  oorspronkelijke  bewoners  van  die  steden  wolf  en  beer  als  zinnebeeld 
hadden,  als  „wapenteeken". 

Dit  beschermend,  speciaal  verzorgde  dier  —  men  noemt  het  in  de  Doodenvan 
anthropologie  totem  —  wordt  natuurlijk  oud.  Dan  dreigt  het  gevaar,  ^^^  .totem", 
dat  het  sterven  zal  vóór  men  een  plaatsvervanger  heeft.  Bovendien 
maakt  het  een  slechten  indruk,  wanneer  de  „stamgod"  ouderdoms- 
verschijnselen  gaat  vertoonen.  Daarom  plegen  stammen,  die  een  totem 
hebben,  het  heilig  dier  te  dooden,  vóór  het  oud  wordt. 

Deze  vermoording  van  hun  god  is  voor  de  leden  van  den  stam  aan 
den  eenen  kant  een  gevaarlijke  handeling,  die  wraak  doet  duchten, 
aan  den  anderen  een  gelegenheid  den  beschermgeest  zoo  innig  moge- 
lijk in  zich  op  te  nemen,  zijn  bloed  te  drinken  en  zich  daardoor  met  hem 
te  vereenzelvigen. 

Wie  bloed  van  een  dier  in  zich  opneemt,  krijgt  daarvan  de  eigen- 
schappen. Zeggen  wij  niet,  dat  een  lafaard  hazebloed  heeft  en  lijkt  niet 
de  theorie  van  het  „ossenbloed"  drinken,  die  de  basis  vormt  van  zoo- 
veel „versterkende"  middelen,  eer  totemistisch  dan  wetenschappelijk? 

De  stamgenooten  dus,  die  het  totemdier  dooden,  en  zijn  bloed  drin-  Aannemen 
ken  —  ook  wel  zijn  vleesch  rauw  eten  —  krijgen  daardoor  zijn  eigen-  ^^^  ^^  S^" 
schappen.  Om  dat  duidelijker  te  doen  uitkomen,  plegen  ze  zich  te  ^^^"^^^^^^"• 
steken  in  de  huid  van  die  dieren  en  den  naam  van  den  god  aan  te 
nemen. 

Ook  de  klassieke  oudheid  kent  daarvan  voorbeelden.  De  Atheensche 
vrouwen,  die  het  feest  vierden  van  Artemis  als  „godin"  der  beren, 
kleedden  zich  in  berenhuiden ;  de  Maenaden,  die  het  hert  Pentheus 
offerden,  droegen  huiden  van  herten;  de  volgers  van  Bacchus  noem- 
den zich  Bakchoi  en,  wanneer  ze  vrouwen  waren,  Bakchai. 

Soms  vereenigen  zich  verschillende  mythen,  waarschijnlijk  tenge- 
volge van  de  vermenging  van  stammen  met  verschillende  totems.  De 
Maenaden  en  de  Bakchai  heeten  bijvoorbeeld  wanneer  ze  Orpheus 
verscheuren  Bassariden ;  bassareus  is  een  oud  woord,  dat  vos  betee- 
kent.  De  Maenaden  dus,  die  „herten"  zijn,  wanneer  ze  Pentheus  ver- 
scheuren, zijn  vossen  als  ze  Orpheus  dooden.  Zij  zijn  de  vrouwen  van 
twee  samengesmolten  stammen,  waarvan  de  een  het  hert,  de  ander 
den  vos  als  totem  had. 

Nu  vallen  later  de  Maenaden,  die  Pentheus  dooden,  en  de  Bassari-  Zagreus- 
den,  die  Orpheus  verscheuren,  samen  met  een  volk,  dat  Zagreus  offert.  Dionysus. 
Deze  Zagreus,  die  heet  te  herleven  als  Dionysus,  is  een  stier.  Dat  blijkt 
uit  een  oud  gebedsformulier,  waarin  hij  aangeroepen  wordt  als  „hoog 
geëerde  stier' '  en  uit  de  omstandigheid,  dat  Dionysus  nog  in  klassieken 
tijd  met  horens  wordt  afgebeeld. 

Zoo  was  de  „animistische"  oorsprong  van  deze  namen,  maar  wan- 
neer Zagreus  en  Dionysus  in  de  Grieksche  letterkunde  verschijnen. 
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dragen  ze  reeds  een  heel  ander  karakter.  Aan  het  oorspronkelijke  tote- 
misme immers  knoopte  zich  in  Thracië,  misschien  onder  invloed  van 
Aziatische  godsbeschouwingen  ^),  een  moraal  vast.  De  stier  Zagreus 
werd  een  halfgod,  door  zijn  vader  Zeus  gezonden  om  weldoener  te 
worden  van  de  aardbewoners.  De  Titanen,  dat  wil  zeggen  de  reuzen, 
die  de  aarde  bewoonden  vóór  de  menschen  hun  gewone  gestalie 
kregen,  waardeerden  het  beschavingswerk,  dat  Zagreus  onder  hen 
wenschte  te  beginnen,  niet;  integendeel:  zij  doodden  den  godsgezant. 
Weliswaar  wekte  Zeus  zijn  zoon  weer  op  —  als  Dionysus  —  maar  hij 
strafte  de  Titanen  en  hun  afstammelingen,  de  menschen,  ten  eeuwigen 
dage  voor  de  in  vèr  verleden  begane  fout.  Hij  veroordeelde  namelijk 
hun  onsterfelijke  zielen  tot  een  onafgebroken  verblijf  in  lichamen,  die 
hun  waren  als  graven  of  kerkers;  wanneer  de  lijfsdood  den  eenen  ker- 
ker opendeed,  bande  de  wrekende  god  de  boetende  ziel  dadelijk  weer 
in  een  nieuw  geboren  wezen;  waar  ze  wéér  leed,  wat  ze  meende  ont- 
komen te  zijn. 

Er  scheen  geen  verlossing  mogelijk,  omdat  de  menschen  geen  uit- 
weg kenden  uit  het  labyrinth  der  zielsverhuizingen,  niet  wisten,  dat  er 
een  middel  was  om  den  kring  der  wedergeboorten  te  breken.  Tot 
Orpheus  kwam,  die  hun  het  raadsbesluit  der  goden  vertolkte.  Maar  de 
beweldadigden  verstonden  hem  niet,  sloegen  in  razernij  hun  weldoener 
dood  en  verloren  daarmee  de  mogelijkheid  het  middel  machtigte  wor- 
den, dat  hij  hun  geschonken  zou  hebben. 

Deze  misdaad  der  menschen  tegen  den  uit  hen  geboren  Heiland  en 
dus  tegen  zich  zelf  verzoende  den  wrok  van  Zeus  over  den  dood  van 
zijn  zoon  Zagreus.  Zoo  kwam  het,  dat  na  de  vermoording  van  Orpheus 
de  menschen  de  macht  hebben  den  „cyclus  der  wedergeboorten"  te 
verbreken.  Zij  moeten,  om  dien  zegen  deelachtig  te  worden  zich  laten 
inwijden  in  deOrphische  mysteriën;dan  leeren  ze  zekere  tooverspreu- 
ken,  die  den  doode  het  verlof  verschaffen  te  drinken  uit  de  bron  des 
levens.  Door  dezen  dronk  bevrijdt  de  onsterfelijke  ziel  zich  van  haar 
aardsche  natuur,  dat  deel  van  haar  wezen,  waarin  de  zonde  zetelt,  en 
zoo  gereinigd  „troont  ze  te  midden  der  heroën". 

Heel  deze  zieletheorie,  die  uitgaat  van  destelling,  dat  de  aarde  een 
tranendal  en  het  menschenlot  een  straf  is,  was  den  Latijnen  vreemd. 
Hun  manes  waren  tristes,  beklagenswaardige  wezens,  die  het  onder 
de  aarde  zoo  naar  vonden,  dat  ze  graag  weer  eens  in  hun  vroegere 
woonplaats  kwamen  kijken.  De  Latijnsche  opvatting  van  leven  en 
dood  was  namelijk  dezelfde  als  die  van  de  Homerische  gedichten, 
waarin  de  doode  Achilles  aan  Odysseus  vertelt,  dat  het  beneden  zoo'n 
treurig  bestaan  is,  dat  hij  liever  daglooner  op  aarde  dan  koning  in  de 
onderwereld  wezen  zou. 

Ook  van  het  offeren  van  totems  vonden  we  in  den  Latijnschen  gods- 
dienst geen  spoor.  Een  oer-Latijn  kon  zich,  dunkt  me,  heelemaal  niet 
indenken  in  de  mogelijkheid,  dat  een  numen  —  natuurmacht  met 
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scherp  begrensde  bevoegdheid  —  door  de  menschen  zou  kunnen 
worden  gedood.  Zijn  hoogere  wezens  hadden  niets  menschelijks  of 
dierlijks;  dat  ze  oud  zouden  kunnen  worden,  daaraan  dacht  hij  even- 
min als  wij  aan  de  mogelijkheid  denken,  dat  de  zwaartekracht  zal 
gaan  verzwakken. 

In  den  Sabijnschen  eeredienst  daarentegen  waren  de  aanknoopings- 
punten  voor  een  Zagreus-Orpheus  mythe  wel  te  vinden. 

De  gebruiken  bij  de  Lupercalia  %  later  het  hoofdfeest  van  den 
boschgod  Faunus,  bewijzen,  dat  oorspronkelijk  een  geit  als  totem 
werd  vereerd.  Faunus'  beeld  in  het  Lupercal  werd  namelijk  met  een 
geitevel  omhangen  en  een  bok  geofferd.  Na  dit  offer  werd  het  voor- 
hoofd van  twee  jonge  mannen  met  een  bloedig  mes  aangeraakt;  het 
bloed  echter  met  in  melk  gedrenkte  wol  dadelijk  weer  afgewasschen, 
waarna  de  jongelingen  lachen  moesten.  Nadat  het  offerdier  door  de 
priesters  —  luperci  —  was  opgegeten,  liepen  deze  slechts  in  geiten- 
vellen  gekleed  rondom  de  oude  stad:  kinderlooze  vrouwen  lieten  zich 
door  hen  met  riemen  van  geiteleer  slaan  in  de  hoop,  dat  ze  tengevolge 
daarvan  kinderen  zouden  krijgen. 

De  beteekenisvan  al  deze  handelingen  is  duidelijk  De  offeraars  eten 
van  het  heilig  dier,  van  den  geslachten  „god",  en  worden  daardoor  aan 
hem  gelijk,  zij  erven  ook  zijn  bevruchtende  kracht.  Maar  het  verslaan 
van  het  totem  is  een  misdaad,  die  slechts  door  bloed  verzoend  kan 
worden;  daarom  worden *de  twee  jonge  mannen  symbolisch  neerge- 
stooten.  Omdat  ze  gestorven  heeten,  worden  ze  met  melk  —  het  ge- 
wone bestanddeel  van  een  doodenoffer  ^)  —  aangeraakt.  Maar  omdat 
ze  in  werkelijkheid  leven  blijven,  wordt  de  bevlekking  van  het  heilig 
bloed  door  een  wrijven  met  wol  van  hen  weggenomen.  De  wol  troffen 
we  reeds  vroeger  aan  onder  defebrua,  de  reinigingsmiddelen,  die  de 
bezoedeling  der  dooden  in  de  maand  Februari  uitwischten  ^). 

Van  gevaren  verbonden  aan  het  offeren  hebben  wij  ook  sporen  mee- 
nen  te  vinden  in  het  Regifugium  en  de  Poplifugia;  dagen,  waarop  óf 
de  koning  óf  het  volk  op  de  vlucht  ging;  na  het  dooden  van  het  gewij- 
de dier  wellicht. 

Een  eenigszins  verder  ontwikkelde  —  meer  tot  Zagreus  en  Dionysus 
naderende  —  phase  van  de  mythe  van  den  door  de  handen  van  zijn 
vereerders  stervenden  god  zien  we  in  de  gebruiken,  die  in  acht  geno- 
men werden  ten  opzichte  van  den  rex  Nemorensis  (den  „koning  van 
het  woud"),  den  priester  van  devruchtbaarheidsgodin  Diana,  die  haar 
tempel  had  bij  het  meertje  van  Nemi  op  het  gebied  van  het  stadje  Ari- 
cia.  We  vertelden  reeds  hoe  de  titularis  van  dit  gevaarlijk  ambt  door 
zijn  opvolger  werd  doodgeslagen,  wanneer  het  hem  niet  gelukte  dien 
in  een  tweegevecht  te  overwinnen. 

Hier  was  het  blijkbaar  de  bedoeling  te  voorkomen,  dat  de  priester, 
die  de  godin  vertegenwoordigde,  ja  misschien  eigenlijk  haar  manlijk 
evenbeeld  —  Dianus  naast  Diana  —  was,  oud  zou  worden  en  krachte- 
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loos.  Hij  diende  als  personificatie  van  de  voortbrengingskracht  altijd 
sterker  te  zijn,  dan  iedere  mogelijke  tegenstander. 

Ofschoon  geen  van  deze  overoude  cultusgebruiken  in  Italië  zich  tot 
een  hoogeren  trap  ontwikkelde,  géén  een  zedelijken  achtergrond 
kreeg,  begrijpt  men  toch,  dat  de  mystieke  theorieën  der  Orphici  den 
afstammelingen  der  bergvolken  niet  zoo  dwaas  geleken  moeten  heb- 
ben als  den  Latijnen. 

Als  we  de  transscendentale  beschouwingen  van  den  wijsgeer  Pytha- 
goras  met  die  van  de  Orphici  vergelijken,  zien  we,  dat  ze  in  al  het  wezen- 
lijke overeenstemmen.  Nu  was  wel  in  den  eersten  tijd  van  de  Romein- 
sche  studiën  in  wijsbegeerte  de  Samiër,  van  wien  zooveel  zonderlings 
verteld  werd,  een  beetje  gewantrouwd  en  neigden  de  materialistische 
wereldbeheerschers  tot  Epicurisme  en  Stoa,  maar  de  velen,  die  onder 
het  onvoltooide  van  den  revolutietijd  leden  en  toch  niet  tot  een  inwij- 
ding in  de  mysteriën  konden  besluiten,  moeten  zich  zeer  verlicht  en 
gesterkt  gevoeld  hebben,  toen  Posidonius^)  het  dualisme  van  lichaam 
en  ziel,  waardoor  een  geloof  aan  persoonlijke  onsterflijkheid  mogelijk 
werd,  uit  het  Pythagoreïsme  in  de  Stoa  overbracht.  Een  van  die 
velen  was  Cicero,  die  sedert  zoo  Pythagoras  in  de  officieele  wetenschap 
was  opgenomen  —  Cicero  had  bij  Posidonius  zelf  gestudeerd  —  niet 
meer  schroomde  den  ouden  Scipio  een  mystieken  droom  te  doen 
droomen  aan  het  slot  van  een  boek  over  de  beste  staatsinrichting.  De 
Pythagoreïsche  philosophie  was  van  het  epos  van  Ennius  bevorderd 
tot  de  theoretische  geschriften  van  een  oud-consul  over  de  inrichting 
van  een  modelstaat. 

Het  Stoïcisme  met  zijn  theorie  der  goddelijke  en  menschelijke  Rede 
leverde  de  inleiding  tot  het  „wetboek"  van  Cicero,  waarin  ook  veel 
gesproken  wordt  over  het  „recht  der  dooden",  der  oud-Latijnsche 
manes;  de  „boeken  over  den  staat"  eindigen  met  de  harmonie  der 
sferen  en  het  opgaan  van  het  goddelijk  deel  der  menschenziel  in  den 
hemelaether.  Waarlijk,  het  overwonnen  Griekenland  hadden  „ruwen" 
overwinnaar  wèl  vast  aan  zich  gekluisterd! 

Weinige  tientallen  jaren  na  deze  legimitatie  van  het  dualisr  ie  van 
ziel  en  lichaam  verschijnt  de  theologie  der  Orphici,  zonder  Stoïsche  of 
Pythagoreïsche  bijmengsels  en  nauwelijks  omhuld  met  een  lichten 
sluier  van  quasi-wetenschappelijkheid,in  de  Romeinsche  letterkunde. 
Weer  is  het  een  episch  dichter,  die  zich  tot  heraut  maakt  van  de  nieuwe 
stem,  maar  hij  is  niet  meer  lid  van  een  kring  van  dissidenten,  als 
Ennius  was,  neen,  hij  is  de  hofdichter  zelf,  het  genie,  waarvan  de 
nieuwe  heerscher,  Augustus,  alles  verwachtte . . .  voor  de  herleving 
van  den  ouden  staatsgodsdienst! 

Van  het  vierde  herdersdicht  van  Vergilius  heeft  men  lang  kunnen 
gelooven,  dat  het  de  komst  van  Christus  op  aarde  voorspelde,  zoo  ver- 
heven is  de  toon,  zoo  duidelijk  het  Messianistisch  karakter: 

„Wanneer  nog  een  laatste  spoor  van  de  gemeenschappelijke  zonde 


„in  ons  bleef,  zal  het  nu  onder  uw  leiding  worden  gedelgd.  Een  kind 
„zal  als  god  geboren  worden,  het  zal  de  halfgoden  onder  de  goden 
„zien  opgenomen,  zelf  onder  hen  gezien  worden  en  koning  zijn  van 
„de  wereld,  die  het  vrede  bracht  door  van  zijn  goddelijken  vader  ge- 
derfde deugden . . .  Betreed  —  dra  zal  uw  uur  gekomen  zijn  —  het  pad, 
„dat  u  tot  roem  zal  voeren,  edele  godentelg,  spruit  van  den  hemel- 
„ vader!  Zie  hoe  het  heelal,  hemelen,  aard*  en  zeeën  zich  verheugen  op 
„de  komende  eeuw  van  geluk"*®). 

In  het  misschien  een  jaar  of  tien  later  (omstreeks  30  v.  Chr.)  vol-  indeGeor- 
tooide  leerdicht  over  den  landbouw  grijpt  de  dichter  de  gelegenheid,  Sica, 
dat  hij  spreekt  van  het  vernuft  der  bijen,  aan  om  terug  te  komen  op  de 
onsterflijkheidshypothese.  Hij  stelt  het  hier  voor,  alsof  anderen  veron- 
derstellen, dat  de  bijen  ook  een  deeltje  bezitten  van  het  „goddelijk 
vernuft"  en  den  „hemelschen  adem";  anderen,  die  meenen,  dat  de 
god  het  al  doordringt,  dat  aan  hem,  den  alomtegenwoordige,  men- 
schen  en  dieren  het  „ijle  leven"  ontleenen,  aan  hem  het  terugge- 
ven, als  het  zich  bevrijdt  uit  zijn  aardsche  banden,  „dood  zou  niet  be- 
staan, de  levensbeginselen  zweven,  zegt  men,- van  de  aarde  op  naar 
de  sterren"  **). 

Een  van  de  regels,  waarin  deze  wijsgeerige  levensbeschouwing 
wordt  ten  beste  gegeven,  is  een  letterlijke  herhaling  van  een  vers  uit 
het  vierde  herdersgedicht.  Vergilius  dacht  blijkbaar  daaraan  terug. 

Hij  moet  wel  heel  zijn  leven  lang  een  steun  gevonden  hebben  in  indeAeneis, 
deze  Orphische  theorie,  want  in  zijn  grootste  werk,  de  patriottische 
Aeneis,  die  hij  onvoltooid  liet,  keert  ze  weer  terug,  en  ook  hier  vormt 
ze,  als  in  de  Georgica,  een  episode,  die  zonder  schade  voor  het  ver- 
band kan  worden  bekort  of  zelfs  weggelaten. 

Wanneer  Aeneas  onder  geleide  van  de  schim  zijns  vaders  Anchises 
de  onderwereld  bezoekt,  ziet  hij  aan  den  oever  van  de  Lethe  dicht  als 
een  bijenzwerm  (zou  deze  zinspeling  op  de  juist  besproken  plaats  uit 
de  Georgica  toevallig  zijn?)  tallooze  schimmen  fladderen.  Anchises 
zegt,  op  Aeneas'  vraag,  dat  dit  de  schimmen  zijn  van  hen,  die  op  het 
punt  staan  herboren  te  worden  en  die  daarom  eerst  uitdenonderaard- 
schen  stroom  vergetelheid  drinken  moeten,  en  verklaart  zich  bereid 
daaronder  de  toekomstige  helden  uit  de  Romeinsche  geschiedenis  aan 
te  wijzen.  De  voorstelling  van  dezen  had  dus  dadelijk  kunnen  begin- 
nen. Maar  neen,  eerst  geeft  Anchises  in  zwarenphilosophenstijl — Ver-  Erfzonde  en 
gilius'  taal  herinnert  hier  meer  dan  ooit  aan  Lucretius  —  de  leer  van  reïncarnatie, 
erfzonde  en  reïncarnatie  ten  beste,  waarbij  hij  de  door  de  Grieken 
overgeleverde  kwellingen  van  de  onderwereld  voorstelt  als  een  vage- 
vuur, dat  de  zielen  loutert,  vóór  ze  weer  in  aardsche  lichamen  herboren 
worden,  en  als  einddoel  van  den  kringloop  der  wedergeboorten  het 
opgaan  in  de  godheid,  het  opgenomen  worden  in  den  reinen  aether, 
dat  wil  zeggen  het  /z/W-herboren  worden  noemt: 

„Dieren  en  menschen  hebben  in  zich  een  vuurvonk  van  godlijken 
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„oorsprong,  maar  het  van  zonde  bevlekte  sterflijk  lichaam  belem- 
„mert  hun  streven  naar  hooger,  sluit  hen  in  somberen  kerker,  zoo- 
„dat  zij  den  lichtenden  hemel  niet  meer  zien.  Ook  na  het  scheiden  uit 
„  het  aardsche  leven  is  niet  dadelijk  de  zondesmet,  die  zoo  lang  en  zon- 
„derling  met  hun  wezen  vergroeide,  van  hen  verdwenen";  eerst  dient 
„hun  wezen  gelouterd;  „een  deel  hangt  vrij  in  stormende  winden,  van 
„anderen  spoelt  een  breede  stroom  de  besmetting  weg  of  brandt  een 
„vuur  die  uit,  ieder  krijgt  in  de  onderwereld  een  eigen  lot  te  dragen, 
„totdat  na  de  voltooiing  van  den  kringloop  de  ingevreten  smet  is  uit- 
„gerukt  en  het  aetherisch  vuur  weer  straalt  in  reinen  glans"  '-). 

Het  lijkt  alsof  Vergilius  zijn  landgenooten  telkens  weer  heeft  willen 
wijzen  op  de  troost,  die  te  vinden  is  in  de  leer  van  zielsverhuizing  en 
loutering,  vooral  voor  wie  leeft  in  een  haastig  zich  ontwikkelenden  en 
vervormenden  tijd.  Maar  nog  meer  schijnt  het  zijn  doel  geweest  te  zijn 
Augustus  te  overtuigen,  dat  de  Orphische  leer  een  nieuwen  inhoud 
geven  moest  aan  het  naar  steun  smachtend  hart  der  veel  beproefde 
menschheid  (het  vierde  herdersgedicht  werd  geschreven  na  het  einde 
van  de  langdurige  burgeroorlogen),  die  niet  meer  tevreden  zijn  kon 
met  de  koud  generaliseerende  Latijnsche  religie,  welke  Augustus 
—  tenminste  naar  den  uiterlijken  schijn  —  deed  herleven.  Is  niet  de 
uitdrukking  uit  de  Aeneis,die  ik  boven  cursiveerde:  „ieder  krijgt  in  de 
onderwereld  een  eigen  lot  te  dragen"  (Letterlijk  staat  er:  ieder  van  ons 
ondergaat  zijn  eigen  manes)  een  duidelijk  protest  tegen  de  leer  der 
onpersoonlijke,  onaandoenlijke  manes,  die  we  in  practijk  gebracht 
zagen  in  de  doodensteden  der  terremare,  die  nog  kaler  zijn  dan  de 
armengraven  van  onze  groote  steden? 


XXVI. 


Religie  der 

niet-intellec- 

tueelen. 


Diana. 


Cicero  en  Vergilius  hebben  ons  getoond,  wat  er  in  geestelijk  opzicht 
omging  onder  de  hoogere  standen  en  de  intellectuels  van  de  laatste 
eeuw  voor  Christus'  geboorte;  van  andere  kringen  spreken  ons  de 
minder  ernstige  poëten.  De  wufte  jonge  dames,  over  wie  ons  Ovidius, 
Tibullus  en  Propertius  velerlei  vertellen,  en  haar  omgeving,  die  ook  in 
die  boeken  leeft,  behooren  tot  een  klasse  van  menschen,  die  zich  ten 
allen  tijde  onderscheidde  door  bijgeloof  en  bigotterie.  Wat  leeren  ons 
nu  de  minnedichten  uit  dien  kring  omtrent  haar  religieuze  gedachten- 
wereld? 

Van  de  landsgoden  blijkt  de  Diana  van  Aricia,  wier  priester  op  zoo 
zonderlinge  manier  een  opvolger  kreeg,  grooten  toeloop  gehad  te 
hebben:  de  fakkeloptocht  op  haar  feest  was  voor  mannen,  die  „rela- 
ties" zochten,  een  van  de  beste  gelegenheden  kennis  te  maken.  De 
vrouwen  immers,  wier  hoop  door  de  godin  bevredigd  was,  droegen  op 
den  eersten  Maart  in  processie  een  paar  brandende  kaarsen  of  fakkels 


ROME  ONDERWERPT  DE  WERELD 


71 


van  Rome  tot  Aricia;  van  vele  vervulde  wenschen  getuigden  ook  de 
„votieftafels"  in  den  tempel  bij  het  meertje. 

Diana  beschermde  in  geval  van  ziekte  het  leven  van  vrouwen  en 
met  Diana de  Egyptische  Isis. 

Wanneer  Cynthia,  de  geliefde  van  Propertius,  van  haar  ziekbed  op- 
gestaan is,  raadt  de  dichter  haar,  zooals  ze  beloofd  had,  mee  te  zingen 
in  het  koor  ter  eere  van  Diana  en  bovendien  aan  de  godin,  „die  vroe- 
ger een  koe  was,"  de  toegezegde  nachten  te  wijden  '). 

Egypte  bewaart  in  zijn  droog  klimaat  alle  overblijfselen  van  de  oud- 
heid ongedeerd;  't  is  alsof  zijn  religie  een  even  sterk  conserveerend 
vermogen  heeft.  Zoo  kwam  het,  dat  de  Romein  Propertius  in  den  tijd 
van  Augustus  wist,  dat  Isis  eens  —  duizende  jaren  geleden  —  een  koe 
was  geweest.  Maar  al  sinds  lang  was  zij  een  godin  en  eene,  die  veel 

werd  vereerd! 

Toen  in  het  jaar  58  vóór  Christus  de  senaat  had  beslist,  dat  haar 
tempel  een  plaats  was,  waar  afgoderij  werd  beoefend,  en  een  consul 
opdracht  kreeg  het  gebouw  af  te  breken,  kon  men  geen  enkelen  arbei- 
der vinden,  die  het  waagde  het  sloopingswerk  te  beginnen.  De  consul 
zelf  zag  zich  genoodzaakt  een  bijl  op  te  nemen  en  daarmee  een  gat  in 
de  deur  van  den  tempel  te  slaan  om  het  volk  te  toonen,  dat  de  godin 
niets  vermocht  tegen  de  Romeinsche  staatsmacht  ^>. 

De  tempel  werd  tóén  verwoest,  maar  de  vereering  der  godin  bleef 
bestaan ;  in  53, 50  en  48  v.  Chr.  vernemen  we  weer,  dat  altaren  die  men 
aan  haar  gewijd  had  (n.b.  op  het  Kapitool!),  op  hoog  bevel  worden 
afgebroken  ^). 

Een  oogenblik  lijkt  het,  alsof  de  Romeinsche  staat  de  oude  metho- 
de van  de  evocatio,  het  „naar  buiten  roepen",  ook  op  Isis  zal  toepas- 
sen: in  43  vóór  Christus  spreekt  men  er  van  een  staatstempel  te  stich- 
ten voor  de  godin.  Het  schijnt  echter  bij  het  plan  gebleven  te  zijn.  Al 
spoedig  na  43  verdeelen  Octavianus  en  Antonius  het  rijk  in  een  Wes- 
telijk en  een  Oostelijk  gedeelte.  Antonius  geraakt  onder  den  invloed 
van  Cleopatra  en  gedraagt  zich  als  een  Oostersch  despoot.  Octavianus 
maakt  tegen  hem  en  tegen  alles  wat  Oostersch  is,  in  Rome  stemming. 
In  de  eeuwige  stad  liep  het  gerucht  *),  dat  Antonius,  wanneer  het  hem 
gelukken  mocht  Rome  te  veroveren,  de  hoofdstad  der  wereld  aan  zijn 
tweede  echtgenoote  cadeau  zou  doen  en  de  zetel  der  regeering  naar 
Alexandrië  verleggen,  en  men  vertelde  er,  dat  Cleopatra,  wanneer  ze 
iets  bezweren  wilde,  zei :  „Zoo  waar  moge  ik  op  het  Kapitool  recht- 
spreken!" Octavianus  logenstrafte  blijkbaar  die  praatjes  niet;  het 
schijnt  hem  zelfs  aangenaam  geweest  te  zijn,  dat  ze  den  haat  tegen 

Antonius  aanwakkerden. 

Menbegrijpt,datvoorIsistoengeengunstigewindwaaideinRomeen 

dat  Augustus,  toen  hij  alleenheerscher  werd,  er  allerminst  aan  dacht  aan 
de  Egyptische  religie  den  zedelijken  achtergrond  te  ontleenen,  waarvan 
ieder  hem  aanduidde,  dat  zij  ontbrak  in  den  Romeinschen  godsdienst. 


Isis. 


Haar  dienst 
tegengegaan. 


Plan  tot  den 
bouw  van  een 
staatstempel. 


Strijd  tus- 
schen  Westen 
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Verheerlij- 
king van  de 
zegepraal  van 
het  Westen. 


Het  volk  blijft 
Isis  trouw, 
vooral  de 
vrouwen. 


Hofdichters  als  Vergilius  en  Horatius  begroetten  de  zegepraal  van 
het  Westen  over  het  Oosten  met  geestdrift.  Vergilius  beschreef  in  de 
Aeneis  den  ondergang  van  Dido,  die  de  afreis  van  Aeneas  naar  Italië 
"^^^J  ZU"  nakomelingschap  Rome  zou  stichten,  trachtte  te  vertragen 
en  dacht  daarbij  zeker  aan  Cleopatra,  die  ook  tevergeefs  gepoogd  had 
Octavianus  van  zijn  levensdoel,  het  herstellen  en  bevestigen  der  oud- 
Romeinsche  macht,  af  te  houden. 

Horatius  gaf  meer  direct  uiting  aan  de  gevoelens  der  échte  Romei- 
nen, toen  hij,  ter  viering  van  de  overwinning  van  het  Romeinsche  ee- 
meeriebest  over  het  dreigend  Oostersch  despotisme,  zong  ') • 

„Nu  mag  men  weer  feestvieren,  nu  den  goden /^c/^/^/^r/z/a  sprei- 
„aen,  rijk  als  de  maaltijden  der  Saliërs;  vroeger  zou  het  zonde  geweest 
„zijn  den  ouden  wijn  uit  den  kelder  te  halen,  vroeger,  toen  nog  de 
„koningin  van  Egypte  in  waanzinnigen  overmoed  den  val  van  het 
„Kapitool,  den  dood  van  het  Romeinsche  rijk  voorbereidde . . .  Zij  kende 
„geen  grens  meer  in  haar  verwachting,  dronken  van  zoet  geluk      " 

Nog  jaren  later  herhaalt  Propertius  «)  in  een  van  zijn  Rome  veVheer- 
IJkende  gedichten,  wat  men  vóór  den  slag  bij  Actium  (31  v.  Chr.)  ver- 
telde: „Dat  Cleopatra  als  prijs  van  haar  schandelijk  huwlijk  de  stad 
„Kome  vroeg  en  de  senatoren  tot  haar  onderdanen  wilde  maken." 

Het  .hof'  en  zijn  spreekbuizen  waren  anti-Oostersch,  vooral  ook 
anti-hgyptisch  gezind.  Octavianus  beval  na  de  overwinningeendank- 
feest  van  vele  dagen  te  houden ')  en  liet  toe,  dat  men  den  eersten  dag 
van  de  maand  Augustus  tot  een  vasten  feestdag  maakte,  „omdat"  — 
zoo  zegt  de  officieele  kalender «)  -  „op  dezen  dag  de  keizer  den  staat 
/m"  A^^  ^lïf rdjoevigst  gevaar  bevrijd  heeft". Hij  werd, zooals  ik  boven 
(bl.  45)  vertelde,  een  trouw  bezoeker  van  den  nieuwen  tempel,  dien  hij 
voor  Juppiter  Tonans  stichtte,  en  ieder,  die  bewijs  wilde  geven  van 
loyauteit,  volgde  zijn  voorbeeld. 

Maar  het  volk  van  Rome  bekommerde  zich  niet  om  wereldpolitiek- 
het  het  zich  door  zijn  hartsbegeerte  voeren  naar  de  godshuizen,  waar 
het  die  bevredigd  voelde.  En  naar  geen  godenwoning  ging  het  verte- 
genwoordigd door  zijn  vroomst  bestanddeel,  de  vrouwen,  trouwer  op 
dan  naar  die  van  Isis.  ^ 

Wanneer  Tibullus  op  Korfoe  ziek  ligt  en  hij,  ofschoon  bij  zijn  ver- 
trek uit  Rome  alle  voorteekenen  gunstig  waren  en  hem  behouden 
thuiskomst  beloofden,  bang  is  ver  van  zijn  vaderland  en  zijn  verwanten 
te  zullen  sterven,  spreekt  hij  zijn  geliefde  Delia  aan ») : 

„Wat  helpt  mij  nu  uw  Isis;  wat,  dat  gij  zoo  vaak  hei  sistrum  klinken 
„deedt;  dat  gij  vroom  de  voorgeschreven  baden  naamten  uwe  nachten 
„wijddet  aan  de  godin?  Kom  mij  nu  te  hulp,  o  godinne  —  dat  gij  ge- 
„nezing  brengen  kunt  bewijzen  de  vele  dankbetuigingen,  die  in  uw 
„tempel  hangen  —  dan  zal  mijn  Delia,  haar  gelofte  getrouw,  in  linnen 
„kleed  voor  de  heilige  deur  zich  nederzetten  en  tweemaal  per  dag  met 
„loshangende  lokken  uw  lof  verkondigen,  een  stichtend  schouwspel 
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„voor  de  vereerders  van  de  Egyptische  godin". 

Deze  dichterwoorden  toonen  ons,  wat  de  Romeinen  in  den  dienstvan 
Isis  vonden,  terwijl  het  in  de  eigen  landsreligie  ontbrak.  Ze  vonden  er 
een  uitgebreid  ritueel  met  persoonlijke  gebeden  —  onder  begeleiding 
van  de  schel  klinkende  sistra,  die  de  extaze  versterkten  — ,  met  reini- 
gingsceremoniën  —  de  vrome  volgelingen  van  Isis,  die  in  Egypte  zich 
in  den  Nijl  onderdompelden,  namen  zulke  baden  ook  in  den  kouden 
Tiber  ^'^)  — ,  met  verplichte  kuischheid  —  als  voorbereiding  tot  den 
gemeenschappelijken  eeredienst — .  Deze  had,  zooals  wij  van  Tibullus 
hoeren,  tweemaal  per  dag  plaats  en  was  publiek.  De  leden  der  ge- 
meente droegen  zelf  bij  tot  vermeerdering  van  de  stichting.  Wie  een 
gunst  van  de  godin  had  mogen  verkrijgen,  getuigde  daarvan  ten  aan- 
hoore  van  de  schare  of  hing  een  dankbetuiging  op  aan  den  wand  van 
den  tempel.  Wie  zich  schuldig  voelde  aan  een  vergrijp,  deed  openlijk 
boete:  hij  kuste  den  drempel  des  heiligdoms,  ja  kroop  op  zijn  knieën  er 
rond  om  heen.'tlsweerTibullus  ^^),die  ons  met  deze  penitentiesbekend 
maakt. 

Ook  buiten  de  tempels  bemerkte  men  den  invloed  van  den  Isis- 
dienst.  Ovidius  ^'^)  zegt,  dat  niemand  een  Isis-priester,  als  hij  aanklopt, 
met  leege  handen  van  zijn  deur  wegzendt,  .evenmin  als  den  voor  de 
armen  collecteerenden  dienaar  van  Cybele,  omdat  zij  beiden  vragen 
voor  hun  god,  niet  voor  zich  zelf.  „En  die  goden  zijn  barmhartig,  Isis 
geeft  zelfs  aan  menschen,  die  ze  blind  gemaakt  heeft,  het  licht  der 
oogen  terug,  als  ze  ziet,  dat  ze  over  hun  zonde  echt  berouw  hebben". 
Ovidius  vertelt  dit  alles  om  Augustus,  die  ook  een  god  is,  tot  clementie 
te  bewegen.  Het  nieuwe  godsbegrip  moet  wèl  diepe  wortels  geschoten 
hebben  in  de  harten  van  allen,  als  de  balling  van  Tomi,  die  toch  de  ge- 
voeligheid van  den  keizer  zooveel  mogelijk  ontzien  moest,  den  over- 
winnaar van  Antonius  en  Cleopatra,  den  bestrijder  van  den  Ooster- 
schen  geest,  hem,  die  volgens  den  geschiedschrijver  Dio  Cassius  ^^)  „de 
tempels  van  Isis  weerde  buiten  het  pomerium",  waagt  te  wijzen  op 
haar  voorbeeld! 

De  theologie  van  dezen  Egyptischen  godsdienst  verschilde  eigenlijk 
niet  veel  van  die  der  Orphici,  de  Grieken  zelf  waren  getroffen  door  de 
groote  overeenkomst  van  de  mythe  van  Isis'  zoon  Osiris  met  die  van 
Dionysus-Zagreus  en  Orpheus. 

Osiris  is  een  halfgod,  die  de  menschen  beschaving  brengt.  Zijn 
broeder  Set  of  Typhon  doodt  hem  uit  ijverzucht  en  snijdt  zijn  lichaam 
in  veertien  stukken.  Zijn  zuster  en  vrouw  Isis  zoekt  deze  alle  weer 
samen  en  richt  voor  ieder  een  grafteeken  op.  Hun  zoon  Horus  wreekt, 
zoodra  hij  volwassen  geworden  is,  zijn  vader  en  roept  hem  door  too- 
verspreuken  in  het  leven  terug;  Osiris  regeert  sinds  dien  in  het  doo- 
denrijk. 

Op  den  bodem  van  deze  legende  ligt  zeer  waarschijnlijk  weer  het 
oude  gebruik  van  het  offer  van  een  heiligen  stier  —  Isis  heet  immers 


Het  ritueel 
van  haar 
dienst. 


Armenzorg 
der  priesters 
van  Isis  en 
Cybele. 
Groote  in- 
vloed van  den 
Isis-dienst. 


Haar  theo- 
logie. 


Tótemistische 
ondergrond. 


74 


ROME  ONDERWERPT  DE  WERELD 


ROME  ONDERWERPT  DE  WERELD 


75 


Leer  van 
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Sterke  ont- 
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altijd  de  koe  — ,  die  door  de  geloovigen  wordt  opgegeten  en  dan  op- 
gewekt dat  wil  zeggen  door  een  anderen  vervangen.  Dat  de  Osiris- 
aanbidders zich  verwant  voelden  aan  hun  verlosser,  hun  god  bewijst 
de  omstandigheid,  dat  in  de  oudste  Egyptische  graven  lijken  gevon- 
den worden,  die  opzettelijk  in  veertien  stukken  gesneden  zijn  '*)  De 
verklaring  daarvan  is  deze:  de  doode  was  ook  een  Osiris,  hij  stierf  als 
zijn  god  en  eerst  op  den  dag  des  oordeels,  als  het  duizendjarig  rijk 
aanbreekt,  zullen  zijn  ledematen  weer  worden  vereenigd. 

Van  deze  oude  voorstelling  was  in  Romeinschen  tijd  niets  overge- 
bleven. Men  geloofde  toen  van  Osiris  —  als  van  Adonis,  Dionysus- 
Zagreus  en  Orpheus  — ,  dat  hij  een  weldoener  der  menschheid  geweest 
was,  door  de  macht  van  het  kwade  gedood,  door  het  volk  beweend 
maar  ten  slotte  volgens  den  wil  der  goede  goden  als  god  herrezen  Het 
droeve  lot  van  den  Verlosser  en  zijn  eindelijke  belooning  troostten  den 
bewoner  van  het  aardsche  tranendal,  die  het  Osiris-drama  in  de  lotge- 
vallen van  zijn  eigen  ziel  weerspiegeld  zag,  en  den  hem  hopen  op 
een  beter  leven  hiernamaals. 

Hoe  ver  zijn  we  hier  van  den  staatsgodsdienst  der  Latijnen  wier 
numina  met  meer  waren  dan  de  hemelsche  collega's  der  consuls,  die 
niet  te  klagen  hadden,  wanneer  men  hun  de  verplichte  eerbewijzen  in 
den  vorm  van  offers  bracht,  maar  van  wie  men  ook  niets  verlangen 
mocht  dan  precies  dat,  waartoe  ze  aangewezen  waren.  Wie  dacht  in 
t  oude,  't  echte,  Rome  over  de  eigen  goden,  als  de  goddelooze  Ovidius 
over  de  vreemde  Isis?  Wie  kende  toen  de  woorden:  zonde,  berouw 
vergiffenis,  onsterfelijkheid  en  opstanding?  Vergilius  kón  niet  duide- 
lijk spreken,  toen  hij  wilde  verkondigen,  dat  wij  na  onzen  dood  ieder 
een  bizonder  vagevuur  doorleven,  dat  onze  persoonlijke,  van  het 

J  .  l^?T^^^^^^^^^"  ^^^^  ^^"  ^^^^"  bestaan  behoudt,  kón  het  niet,  om- 
dat het  Latijn  voor  „schimmen",  voor  „onderwereld",  voor  „bestaan 
hiernamaals  '  slechts  onpersoonlijke,  meervoudige  woorden  had 

En  hoe  anders  zijn  de  tempels  nu  —  tijdens  Augustus  —  dan  in  de 
dagen  van  en  voor  Scipio.  Hem  zagen  de  tempelwachters  voor  gek 
aan,  omdat  hij  wilde  nadertreden  tot  den  god,  met  Juppiter  Optimus 
Maximus  spreken  wilde,  terwijl  toch  geen  verstandig  mensch  anders 
dan  op  bepaalde  feestdagen  dacht  aan  dat  numen,  het  slechts  aanbad 
wanneer  de  staat  in  hoogen  nood  was.  Nu  is  tweemaal  op  iederen  dag 
een  aandachtige  schare  vereenigd  onder  het  dak  der  Egyptische  godin 
om  zich  te  doen  stichten  door  de  ceremonies,  welke  de  priester  uit- 
voert op  en  bij  het  altaar.  Boetelingen  zingen  den  lof  der  godin  ge- 
durende den  dienst;  in  het  wit  gekleed  zitten  ze  op  haar  drempel,  op 
bloote  knieën  kruipen  ze  rondom  haar  heilig  huis.  Omdat  ze  weten 
dat  berouw  hun  hulp  brengen  kan,  dat  de  godin  barmhartig  is  en 
verlossingmogelijk  uit  den  nacht  des  doods,  daar  de  mensch  mag  hopen 
op  een  herrijzenis  als  werd  gegund  aan  den  heiland  Osiris. 

Wat  Cicero  en  Vergilius  kleedden  in  het  fashionable  gewaad  van 


Stoïsch-Pythagoreïsche  wijsbegeerte  en  zoo  den  ontwikkelden  smake- 
lijk maakten,  leerde  het  volk  in  de  omgeving  van  Isis  en  doorvoelde 
het  in  de  mystiek  van  haar  dienst. 
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XXVII. 

De  eeuw  van  Augustus  is  geheel  vervuld  van  Messiasverwachtincr 
Niet  alleen  in  het  Oosten,  de  bakermat  van  alle  wereldgodsdiensten 
waar  bij  voorbeeld  tijdens  Paulus'  reis  door  Klein-Azië  een  Alexan- 
dnjnsche  Jood,  Apollos,  in  Ephesus  de  leer  van  den  Christus  predikte 
„ofschoon  hij  slechts  den  dood  van  Johannes  kende"  O,  waar  gelijk- 
tijdig met  Jezus  de  Cappadociër  Apollonios  van  Tyane  door  zijn  won- 
deren en  zijn  verheven  godsbegrip  opgang  maakte  in  wijden  kring, 
maar  ook  in  Rome. 

Ook  Rome  verwachtte  een  „duizendjarig  rijk",  een  rijk,  dat  wèl  van 
deze  wereld  zijn  zou.  En  het  meende  teekenen  te  óver  te  zien  om  die 
hoop  gegrond  te  achten.  — 

Aan  Caesar's  goddelijkheid  geloofden  zonder  moeite  de  provin- 
cialen van  het  Oosten,  geloofde  ook  het  Romeinsche  lagere  volk  dat 
hem  als  leider  gekend  en  als  weldoener  vereerd  had.  Hij  zelf,  ofschoon 
zoo  overtuigd  materialist,  dat  hij  zelfs  het  voortbestaan  van  de  ziel 
loochende  (bl.  62),  deed  niets  om  het  geloof  aan  zijn  bovenmensche- 
hjkheid  te  keer  te  gaan,  werkte  het  integendeel  in  de  hand.  Hij  liet  toe, 
dat  een  maand  Julius  genoemd  werd,  zooals  er  een  heette  naar  Janus', 
een  naar  Mars;  dat  hem  tempels  werden  gewijd  en  een  priester  in  zijn 
dienst  benoemd.  Eens  toen  een  hamsppx  hem  slechte  voorteekenen 

"^.f  M^ox'  ^"^woordde  hij  zelfs:  „Ze  zullen  beter  worden,  als  ik  het 
wil!^) 

Het  noodlot  heeft  gewild,  dat  Caesar  de  verwachting  niet  vervullen 
kon.  Dwepers  met  de  „vrijheid"  —  dat  wil  zeggen  de  republiek,  die  al 
lang  met  beter  dan  anarchie  was  — ,  Brutus  en  Cassius  en  hun  mede- 
standers, die  volgens  Cicero  ^)  „met  mannenmoed,  maar  met  kinder- 
verstand" handelden,  sneden  het  leven  af  van  den  eenigen  Romein 
die  het  nieuwe  dadelijk  tot  stand  had  kunnen  brengen;  te  vroeg  om  te 
weten,  wat  hij  precies  vóór  had,  te  laat  om  de  republiek  weer  te  her- 
stellen. Het  Romeinsche  volk  was  de  oude  toestanden  moe  en  begreep 
dat  de  komende  tijd  van  zaligheid  ook  in  staatkundig  opzicht  een 
tegenstelling  zou  vormen  met  het  verleden;  de  Messias  moest  immers 
e^n^ö/z/'/z^zijn! 

Toen  Caesar  gevallen  was,  kwam  het  geloof  op,  dat  hij  wellicht 
slechts  de  voorlooper  geweest  was  van  den  Heiland.  Werd  in  de  pro- 
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fetieën  niet  gesproken  van  den  Zoon  van  een  God?  Hooren  we  naar 
de  woorden  van  Vergilius  in  het  herdersdicht,  dat  ik  vroeger  (bl.  68) 
aanhaalde:  „Een  kind  zal  als  god  geboren  worden;  het  zal  de  halfgoden 
onder  de  goden  zien  opgenomen,  zelf  onder  hen  gezien  worden  en 
koning  zijn  van  de  wereld,  die  het  vrede  bracht  door  van  zijn  godde- 
lijken  vader  geërfde  deugden." 

Zoo  spraken  de  Sibyllijnsche  orakels  en  daarom  zag  ieder,  die  aan 
hun  waarachtigheid  geloofde,  in  Augustus  den  beloofden  bevrijder. 

Misschien  had  het  juist  zoo  moeten  komen!  Zagreus  was  immers 
ook  door  de  menschen  gedood  en  toch  bracht  hij  hun  later  als  Orpheus 
verlossing. 

„Zoon  van  een  god"  zou  de  Messias  moeten  zijn.  Aan  de  goddelijk- 
heid van  Caesar  werd  door  bijna  niemand  meer  getwijfeld,  sedert  na 
zijn  dood  een  heldere  komeet  zichtbaar  geworden  was  *).  Wie  zijn  zoon 
was,  daarover  bestond  geen  spoor  van  onzekerheid.  Niet  alleen  had 
Caesar  den  jongen  Octavianus  bij  testament  geadopteerd,  maar  ook 
vroeger  reeds  hadden  wondere  voorteekenen  gewezen  op  de  verheven 
roeping  van  het  kind  van  Octavius  en  Atia^).  Atia  sliep  eens  bij  een 
bezoek  aan  den  tempel  van  Apollo  plotseling  in  en  droomde,  dat  een 
groote  slang  tot  haar  naderde;  sedert  dien  dag  vertoonde  haar  lichaam 
de  onuitwischbare  afbeelding  van  dat  dier;  tien  maanden  later  werd 
Augustus  geboren.  Vóór  die  geboorte  droomde  de  moeder,  dat  haar 
schoot  opgeheven  werd  en  zich  uitbreidde  over  de  geheele  aarde  en 
den  geheelen  hemel;  de  vader,  dat  uit  Atia  de  zon  geboren  werdc  On- 
telbaar waren  de  aanwijzingen,  die  gedurende  de  jeugd  van  Augustus 
hem  grootheid  en  macht  voorspelden  ^).  Herhaaldelijk  droomden  be- 
kende personen  (o.a.  Cicero)  van  een  jongen  man,  die  tot  god  werd, 
b.v.  den  schepter  van  Juppiter  Optimus  Maximus  kreeg,  en  herkenden 
dan  den  jongen  Octavianus,  als  ze  hem  zagen. 

Augustus  moet  in  zijn  uiterlijk  iets  zeer  bizonders  gehad  hebben, 
dat  het  geloof  aan  zijn  meer  dan  mensch  zijn  steun  verleenen  kon.  Zijn 
biograaf  Suetonius  ^)  vertelt  van  hem,  dat  hij  eer  klein  dan  groot  was, 
maar  zoo  regelmatig  gebouwd,  dat  men  dit  niet  opmerkte.  Over  zijn 
gelaatstrekken  zijn  wij  in  staat  ook  nu  nog  te  oordeelen.  Het  Vati- 
kaansch  museum  bezit  een  buste  van  Augustus  als  zeer  jongen  man, 
die  een  onder  de  portretten  van  dien  tijd  volstrekt  éénige  strenge 
schoonheid  toont  en  onvergetelijk  blijft  óók  om  de  bijna  beangstigende 
bekoring,  die  er  van  uitgaat.  En  toch  ontbreekt,  wat  aan  den  levenden 
mensch  het  meest  bewonderd  werd:  de  oogen.  „Hij  had  helderschit- 
terende  oogen,  waarvan  hij  graag  wilde,  dat  men  geloofde,  dat  ze  een 
zekere  goddelijke  macht  hadden.  Daarom  verheugde  hij  zich,  wanneer 
hij  iemand  strak  aankeek  en  deze  als  voor  den  glans  van  de  zon  de 
oogen  neersloeg."  ®) 

Het  is  natuurlijk  niet  mogelijk  na  te  gaan,  of  al  de  voorteekenen, 
die  vermeld  worden  uit  den  tijd  vóór  Augustus  alleenheerscher  werd. 
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werkelijk  hebben  plaats  gehad,  maar  het  volk  geloofde  er  aan  en  dat 
maakte  ze  gewichtig.  Alle  standen  verwachtten  iets  bizonders.  Het  gros 
der  stedelingen,  dat  voor  een  groot  deel  uit  Egypte  en  Azië  kwam  en 
overigens  indirekt  onder  den  invloed  van  de  Oostersche  godsdiensten 
stond,  had  in  den  dienst  van  Osiris  en  Adonis  leeren  gelooven  aan  den 
lijfdood  en  de  opstanding  van  den  god.  Voorzoover  Thracië  en  Grie- 
kenland menschenmateriaal  of  ideeënschat  aan  Rome  hadden  afge- 
staan, leefde  in  de  harten  de  door  volgers  van  den  heiland  zelf  vol- 
brachte zoendood  van  Orpheus,  de  tweede  incarnatie  van  Dionysos 
Ook  de  Joden  waren  juist  toen  overtuigd,  dat  hun  oude  „wet"  vatbaar 
was  voor  samensmelting  met  Grieksche  wijsheid  en  zoo  een  wereld- 
godsdienst worden  kon. 

Over  de  verbreiding  van  hun  geloof  in  de  Eeuwige  Stad  meldt  de 
Romeinsche  literatuur  ons  niet  veel.  Alleen  bewijzen  herhaalde  zinspe- 
lingen, dat  hun  gebruiken  en  leer  bij  het  lezend  publiek  welbekend 
waren.  Cicero  had  tijdens  Caesar  beweerd  %  dat  hij  van  hen  slechts 
fluisterend  spreken  durfde,  omdat  hij  bang  was  voor  hun  solidariteit 
en  hun  macht  onder  het  stemmende  volk;  Horatius^^)  ^aalt  hen  aan 
als  voorbeeld  van  proselietenmakerij  en  zegt.  dat  men  hun  bijgeloof 
moet  ontzien,  omdat  ze  zooveel  invloed  hebben ;  Augustus  ^^)  zinspeelt 
in  een  brief  aan  Tiberius  op  het  vasten  op  Sabbat  als  iets  heel  bekends 
De  uitgebreide  „Hebreeuwsche"  katakomben,  vooral  in  de  nabijheid 
van  de  door  hen  voornamelijk  bewoonde  wijk  aan  den  overkant  van 
den  Tiber  ontdekt,  geven  een  idee  van  de  talrijkheid  der  Palestiinsche 
secten  ^^).  ■* 

Dat  hun  optreden  voor  den  staatsgodsdienst  minstens  even  gevaar- 
lijk geoordeeld  werd  als  dat  van  de  Isis-vereerders,  bewijzen  de  strenge 
maatregelen,  die  later  keizer  Tiberius  tegen  hen  neemt  '^).  Hij  verbiedt 
de  openlijke  uitoefening  van  hun  eeredienst  en  verbant  alwie  niet  zijn 
geloof  afzweren  wil.  Men  vergete  bovendien  niet,  dat  het  nationaal 
bewustzijn  van  de  Joden  als  bewoners  van  het  eenig  binnen  de  gren- 
zen van  het  Romeinsche  rijk  nog  bestaand,  tenminste  in  naam  zelf- 
standig  koninkrijk  niet  gering  was  en  herinnere  zich,  hoe  zwaren  strijd 
nog  vijftig  jaar  na  Tiberius'  vervolging  Vespasianus  en  Titus  tegen 
hen  te  voeren  hadden. 

De  Joden  nu  betreurden  met  in  het  oog  loopende  uitbundigheid 

rw.uo.rr..  K     p^sar's  dood  '').  Hadden  de  „imperialisten"  onder  hen  misschien  in 
erkt  t  ?h  i  Messias  gezien? 

het  volk.  ^  Onder  het  volk  leefden  de  „chiliastische"  verlangens  naar  een 

„duizendjarig  Koninkrijk  Gods"  in  een  mystiek-religieuzen  vorm, 
welken  de  hoogere  standen  niet  konden  waardeeren.  Zij  wilden  uit 
patriotisme  niets  gemeen  hebben  met  de  Oostersche  dwepers.  Zooals 
we  boven  zagen,  was  de  stemming  vooral  tegen  de  Egyptenaren  in 
Rome  zeer  vijandig.  Hiermee  staat  waarschijnlijk  in  verband,  dat  we 
van  het  in  43  vóór  Christus  opgedoken  plan  aan  Isis  een  staatstempel 
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te  wijden  niet  meer  hooren.  Behoorde  het  misschien  tot  de  wereldher- 
vorming,  die  de  in  het  vorig  jaar  vermoorde  dictator  tot  stand  wilde 
brengen? 

XXVIII. 

In  den  hoog-ontwikkelden  tijd,  waarin  Varro  zijn  honderden  ge- 
leerde boeken  schreef.  Cicero  de  Grieksche  wijsbegeerte  aan  het  Ro- 
meinsche volk  bracht,  Livius  in  proza,  Vergilius  in  dichtmaat  de  glorie 
van  het  verleden  der  eeuwige  stad  verkondigde,  moest  voor  de  „betere" 
standen  alles  een  wetenschappelijk  tintje  hebben.  Ze  geloofden  ook 
wel  graag  aan  de  komst  van  een  duizendjarig  rijk,  aan  een  naderen- 
den terugkeer  van  de  gouden  eeuw,  maar  alleen,  omdat  de  sterren- 
kunde, waarin  ze  allen  liefhebberden  (wij  zouden  zulke  bespiegelingen 
nu  sterrenwichelarij  noemen)  verkondigde,  dat  het  „wereldjaar"  uit 
tien  „maanden"  bestond,  dat  de  negende  maand,  die  „van  Diana",  met 
den  dood  van  Caesar  was  afgeloopen  —  zoo  vertolkten  priesters  de 
rekbare  voorspellingen  van  de  Sibyllijnsche  orakels  —  en  nu  de  tiende, 
die  „van  Apollo",  aanbrak. 

In  de  leer  van  het  „wereldjaar",  waarvan  de  duur  zeer  verschillend 
werd  berekend,  heette  het,  dat  ieder  jaar  zich  alles  weer  herhalen  zou. 
Omdat  de  eerste  „maand",  die  van  Saturnus  was  en  de  „gouden  eeuw" 
heette  en  volgde  op  de  tiende  van  een  vorig  „jaar",  dus  op  die  van 
Apollo,  was  de  gelukkige  tijd,  het  eind  van  het  „ijzeren tijdvak",  nu  — 
in  het  begin  van  Apollo's  „regeering"  —  nabij. 

Zinspelingen  op  deze  half-wetenschappelijke  theorie  vindt  men  in 
het  al  besproken  „herdersdicht"  van  Vergilius  en  bij  allerlei  anders 
niet  door  geloovigheid  uitmuntende  dichters  van  dezen  tijd.  Calpur- 
nius  ^),  de  navolger  van  Vergilius  in  het  herdersdicht,  zegt:  „We  stem- 
men een  lied  aan,  waardig  de  gouden  eeuw  te  bezingen  en  den  god 
zelf,  die  de  volkeren  der  wereld  en  Rome  regeert  en  den  vrede  van  het 
rijk  handhaaft".  Propertius  ^)  gelooft,  dat  Rome  zelfs  Juppiter  niet  be- 
hoeft te  vreezen  zoolang  Caesar  (d.i.  Augustus)  haar  behouden  blijft. 

Dit  was  géén  vleierij,  de  wereld  wilde  een  god,  een  levenden  god,  in 
haar  midden  vereeren,  ze  had  behoefte  aan  iets  tastbaars.  —  Ovidius') 
zegt  dit  ronduit:  „Mogen  de  goden  mij  hun  gunst  verleenen  en  hij,  die 
tastbaarder  god  is"  —  en  Vergilius,  die  zeker  geen  kruiper  was,  gaf 
woorden  aan  den  volkswensch,  toen  hij  Augustus  bad:  „Gewen  u 
reeds  nu  er  aan,  in  gebeden  aangeroepen  te  worden"  *). 

Dat  Augustus  voedsel  wilde  geven  aan  die  strooming  blijkt  uit  zijn 
handelingen  in  de  eerste  helft  van  zijn  regeering.  Reeds  in  28  vóór 
Christus  wijdde  hij  een  tempel  aan  Apollo  op  den  Palatijn,  op  een  ter- 
rein, dat  hem  persoonlijk  toebehoorde  ^).  Hij  deed  het  voorkomen, 
alsof  deze  stichting  dank  betoonde  aan  den  god,  die  hem  in  den  oorlog 
tegen  Sextus  Pompeius  en  Antonius  ter  zijde  gestaan  had,  en  de  tem- 
pel heette  dan  ook  een  particuliere  kapel,  geen  staatsgodshuis.  Maar 
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de beschermde  werd  al  spoedig  vereenzelvigd  met  den  beschermer: 
Apollo  was,  omdat  hij  in  de  gedaante  van  Augustus  Rome  geholpen 
had,  onder  de  gewone  staatsgoden  opgenomen  en  het  scheen  niet  lang 
meer  te  zullen  duren,  of  Augustus  werd  zelf  tot  zonnegod  bevorderd, 
zooals  het  orakel  en  de  astrologische  leer  hadden  verkondigd. 

Het  plan  schijnt  al  spoedig  gerijpt  te  zijn.  Den  volke  zou  het  aan- 
breken van  een  nieuw  tijdperk  worden  duidelijk  gemaakt  door  een 
groot  en  zeer  plechtig  feest.  In  het  jaar  27  vóór  Christus  heette  de 
Romeinsche  staat  door  Augustus  nieuw  geordend,  in  astrologische  taal 
uitgedrukt:  was  de  maand  van  Diana  afgesloten  om  die  van  Apollo 
gelegenheid  te  geven  te  beginnen  en  het  wereldjaar  te  beëindigen.  Na 
afloop  van  deze  maand  zou  de  overgang  van  den  ijzeren  in  den  gou- 
den tijd  plaats  vinden;  't  was  dus  wel  de  moeite  waard  haar  aanbreken 
te  vieren. 

Om  den  bouwlieden  van  den  Apollo-tempel  tijd  te  gunnen  en  ook 
omdat  Augustus  in  enkele  streken  ,van  het  rijk,  b.v.  in  Spanje,  eerst 
nog  de  rust  volkomen  herstellen  wilde,  werd  23  vóór  Christus  als  jubel- 
jaar aangewezen.  In  werkelijkheid  hadden  de  feesten  eerstin  het  jaar 
17  plaats.  Waarom  ze  uitgesteld  werden  weten  we  niet,  maar  dat  de 
voorbereiding  voor  den  eersten  datum  al  vrij  ver  gevorderd  was  blijkt 
uit  de  omstandigheid,  dat  we  onder  de  oden  van  Horatius  eene  ^)  aan- 
treffen, gedicht  in  23,  die  beslist  het  karakter  draagt  van  een  feestlied 
ter  eere  van  Apollo,  een  voorlooper  van  het  lied  {carmen  saeculare)  van 
den  dichter,  dat  bij  de  ludi  saeculares  van  17  werkelijk  gezongen  is. 

Er  is  een  groot  verschil  in  toon  en  inhoud  tusschen  de  beide  feest- 
zangen. 

Het  eerste  —  onvoltooide  —  gedicht  is  een  aanroeping  van  Latone 
en  haar  beide  kinderen  Diana  en  Apollo,  de  goden  van  de  afgeloopen 
en  van  de  aangebroken  maand  van  het  wereldjaar,  waarin  vooral  na- 
druk gelegd  wordt  op  de  internationale  vereering  van  die  beiden.  De 
hulp  van  Apollo  wordt  afgesmeekt  om  droeven  oorlog,  hongersnood 
en  ziekte  te  weren  van  het  volk  en  zijn  leider  Caesar  en  ze  te  keeren 
tegen  de  Perzen  en  Britten. 

In  de  bezielde  woorden  van  den  dichter  leest  men  duidelijk  het  pro- 
gram, waarvan  het  volk  de  vervulling  door  Augustus  wachtte:  een 
wereldgodsdienst  van  de  lichtgoden  Diana  en  Apollo:  van  Diana,  wier 
heiligdom  in  Aricia  nog  zoo  hoog  in  eere  stond,  voor  de  vrouwen ;  van 
Apollo  voor  de  mannen;  en  dan  de  verovering  van  het  Parthenrijk  en 
Engeland,  de  eenige  landen  van  beteekenis,  die  nog  niet  met  Rome 
vereenigd  waren.  Een  waardige  taak  voor  den  bestuurder  van  de  we- 
reld gedurende  de  Apollo-maand,  die  den  terugkeer  van  Saturnus' 
gouden  eeuw  van  vrede,  recht  en  geluk  vooraf  moest  gaan ! 

Het  tweede,  voltooide  en  werkelijk  in  het  jaar  1 7  vóór  Christus  door 
een  koor  van  zeven-en-twintig  meisjes  en  zeven-en-twintig  jongens 
ten  gehoore  gebrachte  car/72^/2  saeculare  isweel  minder  hooggestemd. 


In  berijmd  proza  (het  zij  met  allen  eerbied  voor  den  dichter,  die  blijk- 
baar te  veel  gebonden  was  aan  zijn  instructies,  gezegd)  worden  andere 
idealen  gesteld  dan  in  de  niet  voltooide  schets.  Hoofdzaak  is  hier  de 
aanknooping  aan  het  bestaande  en  de  wensch  het  goede  van  den  ouden 
tijd  te  behouden  of  terug  te  brengen.  Wel  begint  ook  dit  gedicht 
met  een  aanroeping  van  Apollo  en  Diana,  maar  zij  zijn  niet  nieuwe 
goden  van  een  nieuwen  tijd,  neen,  ze  zijn  „de  altijd  vereerde",  „de 
hemelingen,  aan  wie  de  zevenheuvelenstad  altijd  behaagd  heeft". Tot 
hen,  die  toch  oorspronkelijk  vreemden  zijn,  richt  zich  de  zang  alléén 
omdat  „de  boeken  der  Sibylle  het  verlangden";  dat  de  nationale  Jup- 
piter  de  grootste,  machtigste  god  blijft, blijkt  uit  de  slotwoorden:  „Wij, 
die  als  koorzangers  leerden  een  loflied  voor  Apollo  en  Diana  te  zingen, 
gaan  nu  huiswaarts  in  de  vaste  hoop,  dat  Juppiter  en  alle  goden  onze 
woorden  hooren."  Klinkt  dit  niet  bijna  als  een  verontschuldiging  tegen- 
over den  oppergod,  van  wien  het  orakel  der  Sibylle  heelemaal  niet 
sprak? 

Had  de  heele  wereld  in  23  vóór  Christus  volgens  Horatius  mogen 
verwachten  gelijkelijk  te  zullen  deelen  in  het  komend  geluk,  hier  bid- 
den kinderen,  dat  de  Zon,  de  voedster  van  het  Al,  „die  als  een  andere 
en  toch  dezelfde  iederen  dag  herboren  wordt",  nooit  iets  grooters 
moge  aanschouwen  dan  ...  de  stad  Rome.  —  Het  was  bekend,  dat 
Caesar,  wiens  werk  door  Augustus  heette  te  worden  voltooid,  de  hoofd- 
stad van  het  rijk  naar  het  Oosten,  naar  Alexandrië  of  naar  Troje  had 
willen  verleggen!  '^) 

Diana,  die  vereenzelvigd  wordt  met  de  geboortegodin,  hoort  zich 
aanroepen  om  de  goede  nalevingvandedoordenSenaatvoorgestelde 
huwlijkswetten  te  bevorderen,  „opdat"  (ik  kan  het  niet  helpen,  dat  men 
dit  niet  dichterlijk  vinden  zal,  het  staat  er  zoo)  „na  tien  maal  elf  jaren" 
(dat  een  saeculum  honderd-en-tien  jaar  lang  was,  had  de  geleerde 
Varro^^)  uitgemaakt)  „de  drie  dagen  en  drie  nachten  durende  feesten 
door  een  talrijke  menigte  kunnen  worden  bijgewoond." 

Aan  den  ouden  voorspoed  —  zoo  vervolgt  het  gebed  —  moge  door 
de  Schikgodinnen  nieuwe  worden  geknoopt  en  de  velden  mogen  rijke 
vruchten  dragen.  Apollo  legge  zijn  boog  af  en  schenke,  wanneer  het 
waar  is,  dat  Aeneas  uit  het  brandend  Troje  het  heilig  Palladium  naar 
Rome  bracht,  opdat  het  daar  zou  worden  bewaard(men  merke  op  hoe 
hier  wéér  tegen  Caesar's  plan  den  zetel  der  regeering  —  dat  beteekent 
hier  het  Palladium  —  naar  Troje  over  te  brengen,  wordt  geprotesteerd), 
der  jeugd  rechtschapenheid,  den  afstammelingen  van  Romulus  rijk- 
dom, kroost  en  eer. 

De  verbetering  kondigt  zich  al  aan  —  zoo  vervolgt  de  dichter,  of 
waarschijnlijker  Augustus  zelf,  wiens  koel  berekend  proza  door  Hora- 
tius trouw  gevolgd  moest  worden  — :  „De  Parthen  vreezen  reeds  de 
machtige  hand  van  de  Romeinen." 

Is  het  dat,  wat  Caesar  beloofd  had,  dat,  wat  in  de  eerste  plaats  Augus- 
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tus  wenschte  te  bereiken,  is  dat  de  verovering  der  gansche  wereld? 

In  het  jaar  20  vóór  Christus  had  Augustus  het  wel  gedaan  gekregen, 
dat  de  Parthen  de  veldteekenen,  die  ze  op  Crassus  veroverd  hadden  en 
die  sedert  meer  dan  dertig  jaar  in  hun  paleizen  pronkten,  teruggaven 
en  een  vriendschapsbond —  zoo  noemt  hij  het  zelf  in  zijn  testament  ^) — 
met  de  Romeinen  sloten,  maar  dat  was  toch  niet  de  veroveringstocht 
naar  Indië,  die  de  „wereld"  van  den  tot  haar  afgedaalden  Apollo  in 
navolging  van  zijn  broeder  Bacchus  verwacht  had! 

Wat  Augustus  in  17  vóór  Christus  meende  te  kunnen  volbrengen, 
wat  hij  met  hulp  der  goden  hoopte  te  behouden  van  de  oude  krachten 
deugd  van  Rome,  dat  geeft  Horatius'  carmen  saeculare  aan,  daarop 
zinspeelt  ook  de  reeks  van  gebeden,  door  den  keizer  zelf  bij  deze  ge- 
legenheid uitgesproken  en  ons  op  een  inscriptie  ten  deele  bewaard. 
Het  minst  verminkte  daarvan  vertaal  ik  hier,  en  ik  meen,  dat  ieder  voe- 
len zal,  hoe  deze  leege  bekrompenheid,  dit  harde  ouderwetsche  — 
Cato  de  Oudere  deed  tweehonderd  jaar  vroeger,  zijn  boeren  in  bijna 
dezelfde  woorden  spreken  —  als  een  koudwaterstraal  moest  werken 
op  de  in  dezen  tijd  juist  warm  opvlammende  geestdriftige  toekomst- 
verwachting van  nieuw,  al-omvattend  wereldrijk ^^'): 

„Schikgodinnen,  als  geschreven  is  in  de  bekende  boeken,  daarom 
zij,  tot  welzijn  van  het  volk  van  Rome  en  de  Quirieten,  u  een  offer  ge- 
bracht van  negen  ooien  en  negen  geiten;  u  vraag  en  bid  ik,  dat  gij  de 
krijgsmacht  en  welstand  van  het  Romeinsche  volk  en  de  Quirieten  in 
krijg  en  vrede  vermeerderen  moogt,  dat  gij  altijd  den  Latijnschen  naam 
beschermen  moogt,  behoud  en  eeuwige  zege  en  kracht  moogt  geven 
en  gunstig  gezind  zijn  aan  het  Romeinsche  volk  en  de  Quirieten  en  de 
legioenen  van  het  Romeinsche  volk  en  de  Quirieten,  ongedeerd  moogt 
bewaren  het  gemeenebest  van  het  Romeinsche  volk  en  de  Quirieten, 
dat  ge  van  goeden  wil  en  gunstige  gezindheid  zijn  moogt  voor  het 
Romeinsche  volk  en  de  Quirieten ...  het  offer  moogt  aanvaarden  van 
negen  ooien  en  negen  geiten,  die  zonder  fout  u  worden  toegewijd. 
Moogt  gij  daarom  gesterkt  worden  met  de  ooi,  die  ik  u  hier  wijd  . . ." 

Wat  de  bezielde  vereerders  van  Augustus  hoopten,  wat  hij  zelf  mis- 
schien nog  zes  jaren  vroeger  zich  ten  doel  stelde,  is  aangeduid  in  de 
korte  ode  van  Horatius,  die  een  onvoltooide  aanhef  bleef,  en  duidelijk 
uitgesproken  in  de  profetie  door  Vergilius  —  hij  stierf  in  1 9  vóór  Chris- 
tus —  aan  den  stamvader  van  het  Julisch  geslacht,  Anchises,  in  den 
mond  gelegd,  waar  deze  zijn  in  de  hel  afgedaalden  zoon  Aeneas  de  toe- 
komst vertoont: 

„Daar,  daar  gaat  de  man,  wiens  komst  u  dikwijls  voorspeld  werd,  de 
zoon  des  vergoden,  die  de  gouden  eeuw  zal  doen  wederkeeren  op  de 
eens  door  Saturnus  bestuurde  aarde.  Tot  voorbij  Garamanten  en  In- 
diërs zal  hij  de  landpalen  des  rijks  uitzetten,  tot  aan  de  velden  der  bui- 
tenste duisternis,  waar  de  hemeldragende  Atlas  het  sterrengewelf  torst 
op  zijn  schouders.  Reeds  nu  sidderen  de  rijken  aan  de  Kaspische  en 
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Zwarte  Zee  en  de  monden  van  den  zevenarmigen  Nijl  verschrikt  door 
de  zijn  komst  voorspellende  orakels.  Noch  Hercules  noch  Bacchus  be- 
zochten al  deze  landen!"  ^^) 

XXIX. 

Een  adem  van  bezieling  en  geestdrift  ging  door  heel  de  wereld. 
Ook  de  philosophisch  en  rhetorisch  onderlegde  hoogere  standen  in 
Rome  werden  meegesleept.  Al  ging  het  mystiek  Messiasgeloof,  het 
dweepzieke  smachten  naar  de  zaligheid  van  het  duizendjarig  rijk  on- 
begrepen aan  hen  voorbij,  de  tijdgeest  pakte  ook  hen  aan.  Een  bizon- 
der luchthartig  taalleeraar,  die  geschreven  had  voor  het  tooneel  en  o.a. 
een  zoon  van  den  drieman  Antonius  onder  zijn  leerlingen  had  geteld, 
en  over  wien  gewaagde  puntdichten  in  omloop  waren,  „liet  plotseling 
zijn  school  in  den  steek  en  sloot  zich  aan  bij  de  secte  van  den  wijsgeer 
Quintus  Sextius"  ^). 
f  't  Wordt  ons  verteld  op  een  toon,  als  wij  aanslaan  om  van  een  losbol 
te  vertellen,  dat  hij  zich  opeens  bekeerd  heeft  en  in  een  klooster  ge- 
gaan is.  En  werkelijk:  de  volgelingen  van  dezen  Sextius  waren  bijna 
monniken  ^).  Ze  leefden  in  strengen  eenvoud,  vermeden  het  eten  van 
vleesch  en  streefden  naar  zelfbedwang.  Deze  deugd,  die  ze  door  ster- 
king van  hun  wil  trachtten  te  volmaken,  gaf  hun  vertrouwen  en  verhief 
hun  geest  boven  de  teleurstellingen  van  lotsverwisselingen. 

Al  had  de  prediking  van  Sextius  en  zijn  volgers  veel  gemeen  met 
het  Stoïcisme,  toch  wilde  hij  zich  niet  als  Stoïcijn  laten  beschouwen  ^). 
Zelf  —  zoo  beweerde  hij  —  had  hij  in  een  innerlijken  strijd,  die  hem  tot 
aan  den  rand  van  het  graf  bracht  *),  de  waarheid  gevonden;  niets  had 
hij  van  anderen  geleerd;  wat  zijn  bezielde  toespraken  bevatten,  was 
eigen  levenservaring:  na  een  tijd  van  doffe  vertwijfeling  was  in  hem 
het  geloof  aan  de  waarde  en  de  kracht  van  de  menschelijke  natuur,  aan 
haar  geschiktheid  tot  zedelijke  wedergeboorte,  herleefd  en  uit  die 
overtuiging  putte  hij  het  geloof  in  de  bruikbaarheid  van  het  ideaal  des 
wijzen  ook  al  hier  op  aarde. 

Deze  overtuiging  zou  den  menschen  uit  het  vorig  geslacht,  toen 
heel  de  wereld  nog  een  chaos  in  wording  leek,  dwaasheid  hebben  ge- 
schenen; nu  sloot  ze  zich  wonderlijk  goed  aan  bij  de  messianistische 
verwachting  en  het  geloof  aan  een  weldra  aanbrekende  gouden  eeuw. 
De  zedelijke  wedergeboorte,  de  „bekeering",  van  de  Sextiërs,  die  in 
zich  „het  koninkrijk  Gods"  vonden,  was  de  afschaduwing  van  de  ko- 
mende zaligheid  der  heele  menschheid. 

Vele  jonge  mannen  stroomden  der  nieuwe  wijsbegeerte  toe,  die  hun 
gemoed  aangreep  met  de  kracht  van  een  godsdienstleer . . . 

Allen  en  alles  dreef  Augustus  den  weg  op,  dien  zijn  aangenomen 
vader  reeds  ingeslagen  had,  toen  het  juiste  oogenblik  nog  niet  geko- 
men was. 

Aan  de  geheele  wereld  vrede  geven,  na  ze  geheel  te  hebben  onder- 
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worpen,  vernieuwen,  veranderen  in  den  staat  en  den  godsdienst,  moe- 
dig den  weg  der  overlevering  verlaten!  Zoo  vermaande  de  dichtkunst, 
vermaande  de  wijsbegeerte,  vermaande  in  de  eerste  plaats  het  gods- 
dienstig réveil  ói^n  eenigen  man,  die  iets  doen  kon  ter  bevrediging  der 
diep  gevoelde  behoeften. 

Tevergeefs!  In  plaats  van  het  wereldrijk  een  bijna  smadelijk  verdrag 
met  de  Parthen,  een  opzettelijk  vergeten  van  Engeland  ^)\  in  plaats 
van  hervorming  terugkeer  tot  het  oude  —  en  ook  deze  een  mislukking ! 

Hoeveel  malen  heeft  niet  Augustus  de  vroegere  orde  van  zaken  vol- 
komen willen  herstellen  en  zich  terugtrekken!  Hoeveel  malen  moest 
het  volk  hem  den  schepter  met  geweld  weer  in  de  hand  duwen!  En  dat 
terwijl  zijn  vergoddelijkte  vader  al  gezegd  had,  dat  Sulla  bewezen  had 
zelfs  het  ABC  der  regeeringskunst  niet  te  verstaan,  toen  hij  de  dictatuur 
vrijwillig  nederlegde  ^)? 

Augustus  had  het  recht,  in  zijn  politiek  testament  te  schrijven,  dat 
hij  de  republiek  herstelde,  dat  hij  niets  deed  tegen  de  „gebruiken  der 
vaderen"  '),  maar  zijn  tijdgenóoten  en  die  na  hem  kwamen,  zijn  van 
hun  kant  gerechtigd  hem  te  verwijten,  dat  hij  de  verwachtingen  van 
heel  zijn  rijk  heeft  teleurgesteld,  dat  hij  een  éénig  gunstig  oogenblik 
ongebruikt  voorbij  liet  gaan. 

XXX. 

Het  volk  wilde  beslist  in  Augustus  een  Messias,  een  op  aarde  afge- 
daald god  zien  en  zocht  voortdurend  naar  zijn  ware  natuur,  om  te 
weten,  in  welken  tempel  het  hem  kon  vereeren  zonder  direkt  zijn  eigen 
stervelingsnaam  te  noemen  en  hem  persoonlijk  te  aanbidden  ^). 

Eerst  scheen  de  identificatie  gemakkelijk:  de  voorteekenen,  die  de 
geboorte  van  den  zoon  van  Octavius  waren  voorafgegaan  en  gevolgd 
duidden  alle  op  den  zonnegod,  Apollo.  Reeds  in  het  jaar  40  vóór  Chris- 
tus verspreidde  zich  in  Rome  een  zeer  kenmerkend  gerucht,  over  de 
waarheid  waarvan  we  niet  meer  kunnen  oordeelen,  maar  dat  toen  door 
velen  geloofd  werd  en  door  Antonius  als  middel  gebruikt  om  stem- 
ming te  maken  tegen  Octavianus.  Er  zou  n.1.  in  een  particulier  huis 
een  gastmaal  hebben  plaats  gehad,  waarbij  de  twaalf  aanliggenden  zes 
godenparen  voorstelden  en  Octavianus  als  Apollo  gekleed  was.  Omdat 
toen  juist  hongersnood  heerschte,  ging  van  mond  tot  mond  het  scherpe 
gezegde:  „dat  de  goden  al  het  graan  hadden  opgegeten  en  Caesar 
werkelijk  wel  Apollo  was,  maar  Apollo  de  Beul"*  Er  bestond  namelijk 
in  Rome  een  wijk,  waar  Apollo  met  den  bijnaam  Tortor  vereerd  werd  ^). 

Door  het  volk  was  de  keuze  dus  al  gedaan:  Octavianus  was  vereen- 
zelvigd met  Apollo;  maar  officieel  was  die  gelijkstelling  niet.  In  het- 
zelfde jaar  40  schreef  Vergilius,  die  met  Augustus  persoonlijk  ver- 
keerde, de  inleiding  op  zijn  „Georgica"  en  vroeg  zich  nog  af,  welke 
god  in  Caesar  zich  vermenschelijkt  had '). 


n 


Na  de  overwinning  op  Antonius  bij  Actium  (31  vóór  Chr.)  schijnt 
het  weer  zeker,  dat  Octavianus  de  geincarneerde  Apollo  is.  Die  god 
immers  stond  hem,  naar  het  heette,  in  den  strijd  bij;  hem  beloofde  de 
overwinnaar  een  tempel  en  wijdde  dien  in  28  vóór  Christus  op  den 
Palatijn.  En  toch  verheerlijkt  Horatius*),  die  in  zoo  nauwe  betrekking 
tot  het  hof  stond,  den  princeps  in  27  als  den  op  aarde  afgedaalden 
Mercurius.  In  25  wil  Agrippa  —  de  nuchtere,  praktische  Agrippa  — 
het  standbeeld  van  zijn  vorst  plaatsen  in  het  Pantheon,  den  „allerhei- 
ligsten"  tempel,  maar  Augustus  weigert  beslist  die  eer  te  aanvaarden : 
zijn  beeld  komt  te  staan  in  het  voorportaal  van  het  Pantheon,  buiten 
de  gewijde  cella^  naast  dat  van  Agrippa  zelf  *). 

Wanneer  Augustus  in  24  vóór  Christus  behouden  uit  Spanje  terug- 
komt, vergelijkt  Horatius^)  hem  met  Hercules,  maar  de  voor  de /«S/ 
saecalares  van  23  gedichte  kleine  ode,  die  ik  boven  (bl.  80)  aanhaalde 
en  die  dagteekent  van  het  jaar  volgend  op  Augustus'  terugkeer,  ver- 
wacht weer  alle  heil  van  Apollo. 

Toen  in  17  werkelijk  de  eeuwfeesten  werden  gevierd  en  daarbij  in 
Horatius'  beurtzang  het  laatste  woord  bleef  aan  Juppiter  en  de  oude 
goden,  verscheen,  als  om  het  volksgeloof  in  den  op  aarde  afgedaalden 
lichtgod  te  bevestigen,  een  komeet,  die  natuurlijk  voor  dezelfde  werd 
gehouden  als  de  na  Caesar's  dood  opgemerkte  '^). 

Toch  vindt  men  in  Rome  in  't  jaar  1  na  Christus  nog  weer  een  altaar 
gewijd  aan  Augustus  als  „den  eeuwigen  god  Mercurius"*). 

Zoo  zocht  het  volk  langs  verschillende  wegen  de  oplossing  van  het 
raadsel  welke  god  in  de  gedaante  van  Augustus  op  aarde  was  afge- 
daald, maar  het  vond  die  niet  met  zekerheid,  omdat  de  god  zelf  zweeg. 

Augustus  wilde  zoo  min  mogelijk  veranderen.  Hij  schijnt  ingezien 
te  hebben,  dat  hij,  eenmaal  beginnend  nieuwe  lappen  op  het  oude 
kleed  te  zetten,  dit  heelemaal  zou  moeten  vervangen.  Hij  wist  zeer 
zeker,  dat  er  veel  zieks  was  in  den  staat,  maar  geloofde,  dat  de  patiënt 
eerst  rust  moest  hebben  en  een  beetje  op  krachten  komen,  vóór  tot 
operatie,  desnoods  amputatie,  kon  worden  overgegaan.  Het  was  onge- 
twijfeld met  zijn  medeweten,  dat  Livius  de  „Geschiedenis  van  Rome" 
inleidde  met  het  droevig  woord :  ,,Het  is  met  ons  zoo  ver  gekomen,  dat 
we  bezwijken  onder  onze  kwalen  en  toch  te  zwak  zijn  om  de  noodza- 
kelijke geneesmiddelen  te  verdragen." 

Wat  Augustus  officieel  erkennen  deed  ten  opzichte  van  zijn  godde- 
lijkheid was  heel  iets  anders  dan  gevraagd  werd,  iets  anders  ook  dan 
Caesar's  optreden  aangeduid  had. 

Deze  had  reeds  in  47  vóór  Christus  de  Aziatische  steden  en  volken 
toegelaten  hem  te  betitelen  als  „zoon  van  Mars  en  Venus,  op  aarde 
afgedaald  god,  heiland  van  het  menschelijk  geslacht."^)  In  45  had  hij 
zijn  standbeeld  met  het  opschrift  „aan  den  onoverwinlijken  god"  doen 
plaatsen  in  den  tempel  van  Quirinus  ^^).  Hij  gaf  daarmee  duidelijk 
aan,  dat  hij  zich  beschouwde  als  incarnatie  van  Romulus,  zooals  in 


Mercurius. 


Hercules. 


Augustus  ge- 
looft, dat  het 
rijk  ziek  is  en 
niet  dadelijk 
gezond  wor- 
den kan. 


Caesar  had 
Quirinus  wil- 
len worden. 
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Het  volk 
noemde  hem 
na  zijn  dood 
divus  Juiius. 


Augustus  wil 
al  het  nieuwe 
en  vreemde 
vermijden. 


Juppiterals 
hoogste  god 
gehandhaafd. 


Azië  de  omschrijving  „zoon  van  Venus"  zinspeelde  op  den  Aziatischen 
Aeneas.  Dat  hij  in  het  jaar  44  t^nflamen  kreeg,  stelde  hem  gelijk  met 
Juppiter,  Mars  en  weer  met  Quirinus  ^'). 

De  vereenzelviging  met  den  vergoddelijkten  stamvader  van  het  Ro- 
meinsche  volk  was  echter  nog  niet  ver  genoeg  gerijpt  om  na  den  dood 
van  den  nieuwen  Romulus  hem  eenvoudig  als  Quirinus  te  doen  be- 
schouwen. Het  volk  vereerde  Caesar  als  den  divus  Juiius,  noemde  de 
na  zijn  dood  verschenen  komeet  sidus  Julium  en  de  senaat  verhief 
hem  twee  jaar  na  zijn  dood  officieel  als  Divus  Juiius  onder  de  goden  ^*). 
Op  slingersteenen  van  lood,  die  de  soldaten  van  Octavianus  in  41  vóór 
Christus  gebruikten  tegen  den  in  Perusia  belegerden  LuciusAntonius, 
staan  de  woorden  Divum  Julium  ^^);  na  den  val  der  vesting  werden 
door  Octavianus  driehonderd  van  haar  voornaamste  burgers  geslacht 
vóór  de  altaren  van  den  „vergoden  Juiius"  ^^). 

Het  schijnt  dus,  dat  Caesar  zich  heeft  willen  doen  vereeren  als  twee- 
de incarnatie  van  Quirinus,  maar  deze  identificatie  door  Augustus,  die 
in  de  eerste  plaats  de  republiek  v/ilde  handhaven,  niet  overgenomen 
werd.  Deze  afwijkingvan  de  plannen  van  zijn  voorganger  is  begrijpelijk. 
Een  gelijkstelling  met  Quirinus  (d.i.  met  Romulus)  zou  immers  —  en 
dat  is  natuurlijk  Caesar's  bedoeling  geweest  —  den  nieuwen  heerscher 
hebben  voorgesteld  als  opvolger  van  de  oude  koningen.  Als  „God 
Juiius"  daarentegen  had  de  lieveling  des  volks  geen  compromitteerend 
verleden  en  ook  de  aan  Octavianus  toegekende  titel:  „zoon  van  den 
onder  de  goden  opgenomene",  kon  aan  géén  hardnekkig  vrijheidsman 
aanstoot  geven. 

Augustus  schijnt  ook  ten  opzichte  van  zich  zelf  een  verwachtingen 
opwekkende  naamgeving  te  hebben  willen  vermijden.  Als  Apollo  zou 
hij  verplicht  geweest  zijn  alles  te  doen  om  de  „gouden  eeuw"  voor  te 
bereiden,  als  Mercurius  zou  men  hem  zeker  met  den  Griekschen  zielen- 
geleider Hermes  en  met  diens  Egyptische  collega's  en  verwanten  Osiris, 
Anubis  en  Serapis  in  verband  gebracht  hebben;  als  Mars  —  hij  wijdde 
immers  een  tempel  aan  Mars  den  Wreker,  dat  wil  zeggen  den  wreker 
van  den  moord  op  Caesar  '^)!  —  had  hij  het  Parthenrijk  en  Brittannië 
niet  met  rust  kunnen  laten.  Neen,  hij  liet  dan  toch  maar  liever  het 
wereldbestuur  in  de  handen  van  den  ouden  Juppiter,  wiens  majesteit 
we  Cicero  nog  in  zijn  rede  tegen  Catilina  ^^)  hoorden  aanroepen,  zon- 
der dat  het  volk  meesmuilde. 

Daarom  eindigt  het  carmen  saeculare  van  Horatius  met  een  beroep 
op  Juppiter,  daarom  zweren  in  3  vóór  Christus  de  bewoners  van  de 
Paphlagonische  stad  Gangra  bij  Zeus  en  Augustus  ^'^),  daarom  ook 
bezocht  de  alleenheerscher  zelf  zoo  trouw  den  tempel  van  Juppiter 
Tonans  ^^). 

Alle  steden  en  landen,  die  een  tempel  voor  den  rijksbestierder 
wenschten  op  te  richten,  kregen  daartoe  slechts  verlof  onder  voor- 
waarde, dat  het  tegelijk  een  plaats  van  vereering  zou  zijn  voor  de  stads- 


godin Roma  ^^). 

Na  den  dood  van  den  eersten  keizerwordt  hij  gelijk  gesteld  met  zijn 
aangenomen  vader:  ook  hem  vereert  men  in  het  vervolg  als  Divus 
Augustus,  zijn  opvolger  zal  Divus  Tiberius  zijn,  enz.  enz.  Zoo  vormt 
zich  langzamerhand  naast  den  kring  der  oude  goden  een  steeds  aan- 
groeiende reeks  van  nieuwe,  die  juist,  omdat  ze  niet  van  naam  verwis- 
selen bij  het  veranderen  van  mensch  in  god,  menschelijk  blijven. 

Hierdoor  werd  in  Rome  het  tegenovergestelde  bereikt  van  wat  in 
Egypte  sedert  vele  eeuwen  gebruikelijk  was  ^^). 

XXXI. 

In  Egypte  was  iedere  koning  een  vleeschwording  van  den  zonne- 
god, daalde  dus  de  goddelijkheid  af  tot  de  aarde,  terwijl  bij  de  veree- 
ring van  de  Romeinsche  keizers  juist  de  menschelijkheid  in  den  hemel 
doordrong. 

De  hooge  gunst,  waarin  de  Egyptische  Isis-dienst  stond  was  op  zich 
zelf  al  een  propaganda  voor  het  „zonnekoningidee".  En  een  strooming 
in  die  richting  was  te  eerder  te  verwachten,  omdat  Apollo,  die  in  zoo 
nauwe  betrekking  stond  met  Augustus,  god  van  de  zon  was  en  in  de 
vereering  van  Caesar  en  het  optreden  van  Augustus  in  zijn  eerste 
jaren  ook  enkele  feiten  daarheen  wijzen.  In  het  Vatikaansche  museum 
bevindt  zich  bij  voorbeeld  een  altaar^),  door  den  Senaat  en  het  Ro- 
meinsche volk  aan  Augustus  gewijd.  Het  beeldhouwwerk  daarop  stelt 
een  apotheose  —  een  hemelvaart  —  voor,  waarbij  de  vergoddelijkte, 
waarmee  wel  Caesar  bedoeld  zal  zijn,  op  een  door  vier  gevleugelde 
paarden  getrokken  kar  naar  de  zon  vliegt.  Bovenop  den  door  Augus- 
tus gewijden  Apollotempel  stond  een  door  vier  paarden  getrokken 
zonnewagen  en  daarheen  hebben  ongetwijfeld  de  toeschouwers  bij  de 
eeuwfeesten  het  oog  gericht,  toen  het  koor  het  daggesternte  Horatius' 
woorden  ^)  toezong:  „Alvoedende  Zon,  die  op  uw  glanzenden  wagen 
den  dag  brengt..." 

Maar  de  vervaging  der  grenzen  tusschen  de  Egyptische  en  de  Ro- 
meinsche apotheose  werd  door  de  eerste  keizers  krachtig  te  keer  ge- 
gaan. Augustus  weerde  iedere  persoonlijke  adoratie  af  en  liet  in  de 
latere  jaren  van  zijn  regeering  uitsluitend  een  vereering  van  zijn  per- 
soon vereenigd  met  die  van  Roma  toe,  Tiberius  (1 4—37  n.  Chr.)  ging 
nog  veel  verder.  Hij  vernietigde  alle  besluiten,  die  hem  tempels,  flami- 
nes  of  andere  priesters  toewezen,  stond  slechts  dan  toe,  dat  portretten 
of  standbeelden  van  hem  in  godshuizen  werden  geplaatst,  wanneerhij 
daartoe  zelf  verlof  gegeven  had  en  verleende  dat  verlof  alleen  onder 
voorwaarde,  dat  ze  tusschen  de  versierselen  van  den  tempel,  niet 
onder  de  godenbeelden  tentoongesteld  werden;  hij  wees  het  voorstel 
de  maand  September  Tiberius  te  noemen  af,  en  wilde  zelfs  niet 
Augustus  heeten ').  De  eerste  keizer  had  zijn  familieleden  en  zijn  sla- 
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ven  verboden  hem  „heer"  te  noemen,  omdat  de  goden  ook  zoo  wer- 
den aangesproken*),  Tiberius  deed  iemand,  die  hem  dien  toch  zoo 
gewonen  titel  gaf,  wegens  beleediging  vervolgen  ^)! 

Dit  kan  misschien  een  soort  van  aardigheid  geweest  zijn,  maar  Tibe- 
rius sprak  in  vollen  ernst,  toen  hij  in  den  Senaat  zeide:  „Ik,  senatoren, 
beschouw  mij  als  een  gewoon  sterveling:  wanneer  ik  na  mijn  dood  zal 
blijven  voortleven,  dan  zal  het  zijn,  omdat  ik  me  verdienstelijk  gemaakt 
heb  door  mijn  daden  ^) . . .  Wanneer  gij  ooit  aan  mijn  rechtschapenheid 
en  mijn  toewijding  jegens  u  mocht  twijfelen  —  moge  de  dood  mij 
voor  die  teleurstelling  bewaren  —  dan  zal  mijn  eer  niet  gehandhaafd 
worden,  doordat  gij  mij  eens  den  naam  „Vader  des  Vaderlands"  ver- 
leend hebt . . .  Vorsten  zijn  sterfelijk,  eeuwig  is  slechts  de  staat  •)." 

Wanneer  Augustus  en  Tiberius  afzien  van  de  vervulling  der  volks- 
verwachting, als  ze  aarzelend  terugkrabbelen  en  het  oude  willen  be- 
houden in  godsdienst  en  politiek,  dan  volgen  ze  hierin  óók  een  stroo- 
ming in  de  openbare  meening  van  hun  tijd,  eene,  die  zich  vooral  in  de 
hoogere  standen  kenbaar  maakte. 

Deze  waren,  beangstigd  door  de  alom  opduikende  messianistische 
en  chiliastische  geruchten,  een  oogenblik  meegesleept  door  de  beziel- 
de prediking  van  Sextius  en  zijn  volgers.  Velen,  voornamelijk  onder  de 
licht  ontvlambare  jeugd,  hadden  den  drangtot  ascetisme  in  zich  voelen 
ontwaken,  die  gewoonlijk  gepaard  gaat  met  het  opkomen  van  voor- 
spellingen en  predikingen,  welke  de  menschheid  vermanen  zich  op 
het  komend  duizendjarig  rijk  voor  te  bereiden,  maar  toen  de  „wereld- 
heiland"  (zoo  had  een  Grieksche  stad  Caesar  al  in  45  vóór  Christus  ge- 
noemd 8))  op  zich  wachten  liet,  toen  de  „maand  van  Apollo"  te  lang 
werd  en  de  gouden  eeuw  van  Saturnus  niet  dadelijk  aanbrak,  verloren 
ze  hun  geduld.  Ze  zeiden  den  dichter  Manilius^)  na:  „We  handelen 
altijd,  alsof  we  slechts  in  de  toekomst  zouden  leven,  en  we  leven  nooit 
in  het  heden",  en  dachten :  't  is  best  mogelijk,  dat  't  in  die  gouden  eeuw 
nog  beter  zal  zijn  dan  nu,  maar  wie  dan  leeft . . .  dan  geniet,  wij  willen 
nu  onze  jeugd  botvieren.  Ovidius  en  Propertius  b.v.  sporen  hun  mak- 
kers aan  zich  gehéél  aan  de  liefde  te  wijden.  „Dat  is  ook  een  militaire 
dienstplicht:  je  moet  daarbij  óók  allerlei  onaangename  corveetjes 
doen,  ook  's  nachts  buiten  op  wacht  staan,  enz.",  zegt  de  eerste;  de 
tweede,  ofschoon  van  tijd  tot  tijd  zich  aanstellend,  alsof  hij  opvolger 
van  Vergilius  in  het  nationaal  heldendicht  wil  worden,  begint  een  lief- 
desliedje ^0)  met  de  duidelijk  op  Vergilius'  heldenzang  zinspelende 
woorden:   „Caesar,  onze  god,  beraamt  een  krijg  tegen  het  rijke 
Indië  . . ."  en  besluit  met:  „Ik  zal  me  tevreden  stellen  bij  zijn  triumf  op 
de  Via  Sacra  in  de  handen  te  klappen." 

De  „betere"  standen  waren  verdeeld  in  de  consciëntieuze,  eerlijke 
werkers,  wier  voorganger  reeds  onder  Augustus  de  strenge  Tiberius 
was  en  de  viveurs,  die  's  keizers  dochter  lulia  en  haar  „salon"  als 
middelpunt  beschouwden. 
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Toen  Tiberius  —  in  1 4  na  Christus  —  keizer  geworden  was,  bekom- 
merde hij  zich  om  de  religie  zeer  weinig.  Hij  was  een  overtuigd  en  op- 
echt  fatalist  ^^)  en  materialist  en  wilde  dan  ook  van  goddelijken  schijn 
om  zijn  kleine  menschelijkheid  niets  weten  . . .  Toch  leefde  ook  ten 
opzichte  van  hem  de  chiliastische  hoop  onder  het  volk,  had  dit  zelfs  in 
dien  strengen  materialist  een  Heiland  vermoed.  Een  bewijs  daarvoor 
is  het  volgend  door  Suetonius  ^^)  ons  meegedeeld  epigram:  „Gij  hebt 
het  karakter  van  de  eeuw  van  Saturnus  veranderd,  want  zoolang  gij 
leeft,  zal  de  ijzeren  tijd  duren." 

Misschien  was  het  de  voortdurende  prediking  van  het  komend 
Godsrijk  en  de  daardoor  onder  de  Joden  ontstane  opwinding,  die  den 
keizer  er  toe  brachten  hen  uit  Rome  en  Italië  te  verdrijven.  Hoe  wreed 
de  maatregel  ook  was,  afdoende  helpen  deed  hij  niet.  Keizer  Claudius 
(41—54)  was  een  twintig  jaar  later  genoodzaakt  de  Israëlieten  weer  te 
verbannen,  zooals  ons  Suetonius  verhaalt  in  een  vermaarde  plaats  van 
zijn  keizerbiographieën.  De  plaats  is  zoo  bizonder  bekend,  omdat 
velen  er.  de  eerste  vermelding  van  den  Christus  bij  een  heidensch 
schrijver  in  meenen  te  vinden.  Suetonius  ^^)  zegt  namelijk:  „Hij  (Clau- 
dius) verbande  de  Joden  uit  Rome,  omdat  ze  op  aandrijven  van  Chres- 
tus voortdurend  onrust  verwekten."  Of  hier  ónze  Christus  of  een  ande- 
re „gezalfde  des  Heeren'',  die  zich  in  de  Eeuwige  Stad  voor  den  Mes- 
sias uitgaf  of  een  persoon,  wiens  naam  met  den  „Gezalfde"  niets  te 
maken  heeft  ^^),  bedoeld  is,  zal  wel  nooit  met  zekerheid  worden  uitge- 
maakt, maar  in  elk  geval  weten  we  van  elders,  dat  onder  de  eerste 
Christenen  het  geloof  aan  den  spoedigen  terugkeer  van  den  Verlosser 
en  de  vervulling  van  aller  wenschen  door  Hem  zeer  verbreid  was.  De 
Heiland  zelf  immers  had  gezegd  '^),  dat  er  onder  zijn  hoorders  sommi- 
gen waren,  „welke  den  dood  niet  smaken  zouden,  totdat  zij  den  Zoon 
des  menschen  zouden  hebben  zien  komen  in  zijn  Koninkrijk".  En  niet 
alleen  de  woorden,  ook  de  daden  der  eerste  Christenen  bewezen,  dat 
in  het  middelpunt  van  hun  geloof  de  spoedige  verwezenlijking  van  de 
groote  belofte  stond.  In  hun  oudste  katakomben  zijn  de  rustplaatsen 
van  de  dooden  nog  niet  van  namen  voorzien.  Het  was  immers  voorde 
familieleden  en  medebroeders  in  het  geloof  onnoodig  zóó  de  graven 
te  onderscheiden;  er  zouden  van  hen  niet  velen  meersterven,  vóórhun 
Heiland  zou  wederkeeren  in  de  heerlijkheid  Zijns  Vaders  met  Zijne 
Engelen  en  een  iegeijk  vergelden  naar  zijn  doen. 

XXXII. 

Bij  de  geloovige  Oosterlingen,  die  weinig  of  niets  te  verliezen  had-  Wijsbegeerte 
den,  hield  de  geestverrukking  dus  veel  langer  aan  dan  bij  de  rijke  Ro-  der^jntdlèc-^^ 
meinen,  die  een  oogenblik  zich  tot  het  ascetisme  van  Sextius  hadden  tueelen. 
bekeerd. 

Voor  de  laatsten  kleedde  de  godsdienst  zich  steeds  in  de  vormen  stoïcisme. 


Christenen. 
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van  wijsbegeerte.  Daarom  zeide  bijvoorbeeld  Seneca  '),  dat  Sextius 
een  Stoïcijn  was,  al  ontkende  die  het  zelf  ten  sterkste.  En  niet  Seneca, 
maar  Sextius  had  gelijk,  want  in  hem  was  juist  overwegend  dat,  wat  aan 
het  echte  Stoïcisme  altijd  had  ontbroken:  de  ontroering,  de  bezieling. 

Mèt  die  bezieling  zou  ook  het  Stoïcisme  in  staat  geweest  zijn  het 
Romeinsche  rijk  eenheid  en  kracht  te  geven  of  ten  minste  wat  nog  sterk 
er  in  was  te  behouden,  maar  het  kon  dat  slechts  indien  zijn  diepst  be- 
ginsel, de  gelijkheid  van  alle  menschen,  het  „wereldburgerschap",  tot 
zijn  recht  kwam. 

En  dit  juist  belette  Augustus,  belette  op  zijn  voetspoor  Tiberius. 
Door  hun  conservatisme  bleef  Italië  de  kern,  Rome  het  middelpunt 
van  het  rijk  *). 

Augustus  had  voor  zijn  wijze  van  handelen  natuurlijk  argumenten ! 
Italië  was  immers  nog  altijd  de  moeder  der  legioenen,  de  provincies 
waren  deels  ontaard,  deels  onbetrouwbaar;  men  diende  dus  Italië  te 
vriend  te  houden,  mocht  niet  de  andere  volken  zoo  gul  het  Latijnsch 
(of  zelfs  het  Romeinsch)burgerrechtverleenen,alsCaesar  het  met  vele 
Galliërs  begonnen  was — waarschijnlijk  als  propaganda  voor  het  gepro- 
jecteerde wereldrijk.  De  administratieve  hoofdplaats  van  Italië  was  en 
bleef  Rome,  waar  èn  senaat  èn  princeps  zetelden.  Burger  van  Rome  te 
zijn  was  weer  iets  extra's,  zelfs  tegenover  de  Italianen;  móést  dat  blij- 
ven, omdat  het  altijd  zoo  geweest  was  en,  terwijl  het  zoo  was,  het  rijk 
groeide  en  bloeide. 

Maar  daar  ver  weg,  in  de  streken,  waar  de  bewoners  van  de  hoofd- 
stad der  wereld  zoo  niet  op  letten  (evenmin  als  wij  tot  voor  kort  letten 
op  Roemenië,  Bulgarije  en  Servië !)  was  iets  veranderd,  rijpte  iets,  dat 
zich  eerst  nog  tot  eigen  kring  bepaalde,  maar  spoedig  zijn  invloed  ging 
doen  gelden  ook  in  het  „moederland". 

Onder  de  republiek  werden  alle  provincies  geregeerd  door  oud- 
magistraten,  ex-consuls  of  ex-praetoren,  die  telkens  voor  één  jaar  be- 
noemd werden.  Het  stelsel  van  steeds  wisselende  bestuurders,  dat  in 
Rome  zelf  —  waar  toch  de  overheden  door  de  collegialiteit  en  door 
de  controle  van  den  senaat  en  de  volkstribunen  in  hun  macht  zeer 
beperkt  waren  —  zooveel  onzekerheid  veroorzaakte,  eerst  aan  den 
senaat  —  de  blijvende  vergadering  van  ervaren  politici  —  de  opper- 
macht, toen  aan  zegevierende  veldheeren  een  onwettig  overwicht  ver- 
schafte, werkte  in  de  provincies,  waar  de  gouverneur  over  absoluut 
onbeperkte  bevoegdheid  beschikte,  nog  veel  verderflijker.  Wel  bestond 
er  in  Rome  een  controle  op  de  handelingen  der  stadhouders,  maar  die 
was  zeer  onbetrouwbaar  —  bijna  alle  afpersers  slaagden  er  in  zich  te 
doen  vrijspreken !  —  en  begon  in  ieder  geval  pas  een  jaar  na  dato  van 
de  malversaties  haar  onderzoek. 

Toen  Augustus  de  helft  van  de  provincies  —  en  verreweg  de  belang- 
rijkste helft  —  onder  „keizerlijk"  bestuur  bracht,  veranderde  de  toe- 
stand daar  volkomen.  De  stadhouders,  die  nu  werden  gezonden,  waren 


afzetbare  ondergeschikten,  zij  volgden  de  aanwijzingen  van  den  keizer, 
wiens  ontevredenheid  zich  hun  dadelijk  kenbaar  maken  kon  door  een 
ontslagbrief,  maar  die,  als  ze  goed  voldeden,  hen  in  hun  ambt  liet,  zoo 
lang  ze  bruikbaar  waren.  Zichzelf  verrijken  ten  koste  van  hun  onderda- 
nen konden  de  stadhouders  niet,  omdat  hun  rekeningen  geregeld  nage- 
zien  werden,  en  ze  hadden  daaraan  ook  niet  zoo  groote  behoefte  als  hun 
voorgangers  uit  den  republikeinschen  tijd.  Zij  immers  behoefden  geen 
verkiezingskas  te  verzamelen  om  hun  toekomst  in  Rome  te  verzekeren. 

Ofschoon  over  alle  belangrijke  kwesties  door  den  gouverneur  de 
meening  en  de  orders  van  den  keizer  of  van  zijn  bureaux  in  Rome  ge- 
vraagd werden  —  een  bewijs  daarvoor  geeft  ons  bijvoorbeeld  de  brief- 
wisseling tusschen  Plinius  den  Jongere  en  keizer  Traianus  (98 — 117) 
— ,  is  het  toch  van  zelf  sprekend,  dat  de  loopende  zaken  ter  plaatse 
werden  afgedaan  en  zich  dus  in  iedere  provincie  langzamerhand  een 
tamelijk  onafhankelijke  administratie  vormde.  In  den  tijd  van  de  repu- 
bliek hadden  de  stadhouders,  die  maar  voor  één  jaar  Rome  verlieten, 
voordien  en  nadien  senatoren  waren,  voortdurend  het  oog  gevestigd 
gehouden  op  de  wereldstad,  nu  werd  het  provinciale  bestuur  als  iedere 
bureaucratie  al  meer  en  meer  een  zelfstandige  macht. 

Met  den  administratieven  invloed  van  Rome  verslapte  ook  de  mili- 
taire. Nog  tijdens  Augustus  waren  de  legioenen  voor  verreweg  het 
grootste  deel  uit  Italië  afkomstig,  maar  begon  de  krijgslust  in  de 
kringen,  die  officieren  konden  leveren,  al  meer  en  meer  te  verflauwen 
—  we  hoorden  zoo  even  hoe  Ovidius  en  Propertius,  een  Samniet  en  een 
Etruriër,  over  den  oorlog  dachten ;  Horatius,  die  uit  Apulië  stamde,  zag 
er  geen  been  in  rondweg  te  bekennen,  dat  hij  bij  Philippi  op  den  loop 
gegaan  was  ^)  —  en  de  voortdurende  daling  van  het  geboortecijfer  der  Daling  van 
bevolking,  ook  ten  plattenlande,  liet  niet  toe,  de  hoop  te  voeden,  dat  ^.^J  geboorte 
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het  schiereiland  voortdurend  hetzelfde  contingent  aan  vrijwilligers  zou 
kunnen  blijven  leveren,  ook  al  maakte  mendedienstvoorwaardennog 
zoo  aanlokkelijk.  Het  was  geen  komediespel,  maar  wél  beredeneerde 
wanhoop,  die  Augustus  na  de  vernietiging  van  slechts  drie  legioenen 
in  het  Teutoburgerwoud  de  bekende  verzuchting  deed  slaken :  „  Varus, 
Varus,  geef  mij  mijn  legioenen  terug!"*)  Dit  verlies  van  een  twintig- 
duizend mannen  kon  niet  meer  aangevuld  worden:  de  tijden  van  den 
tweeden  Punischen  oorlog,  toen  na  de  slachtingen  bij  het  Trasimeen- 
sche  meer  en  bij  Cannae,  die  zeker  honderdduizend  Italianen  het  leven 
kostten,  toch  de  legioenen  weer  voltallig  werden  gemaakt,  waren  on- 
herroepelijk voorbij.  Het  was  alleen  het  gebrek  aan  reserve,  dat  Augus- 
tus dwong  de  Rome  door  Arminius  toegebrachte  nederlaag  onge- 
wroken te  laten,  dat  hem  belette,  door  een  oorlog  tegen  de  Parthen 
de  eereschuld  van  Caesar  af  te  lossen.  Rome  moest  zich  gaan  beperken 
tot  de  verdediging  van  wat  het  bezat  en  omdat  het  hart  van  het  rijk 
geen  nieuwen  toevoer  leveren  kon,  moest  de  eerste  verdedigingslinie  op 
de  grens  zoo  sterk  mogelijk  zijn  Reeds  onder  Augustus  werden  daar 
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de  legioenen  vast  ingekwartierd;  ze  vermengden  zich  natuurlijk  al 
meer  en  meer  met  de  plaatselijke  bevolking  en  werden  langzamerhand 
ook  voornamelijk  uit  haar  gerecruteerd. 

Rome  was  dus  niet  langer  de  stad  vanwaar  het  leger  der  burgers  uit- 
trok en  waarheen  hettriumfeerend  terugkeerde;  delegioensoldaatlegde 
niet  meer  voor  een  half  jaar  spade  en  ploeg,  die  in  zijn  hand  Italië's 
bodem  rijke  oogsten  deden  dragen,  neer  met  de  zekerheid,  die  werk- 
tuigen later  weer  op  te  vatten . . . 

Alles  veranderde:  Rome  was  voor  de  soldaten  de  residentie  van  den 
keizer,  die  hooger  stond  dan  alle  generalen,  de  verre,  fabelrijke  stad, 
welke  de  bezettingstroepen  van  de  Donau-,  Euphraat-  of  Marokkaan- 
sche  grensforten  nooit  zouden  zien  ...  of  alleen  zien,  wanneer  hun  in 
opstand  gekomen  veldheer  hen  er  heenvoerde  om  hem  te  helpen  den 
troon  van  zijn  voorganger  in  te  nemen . . . 

Zoowel  de  ambtenaren  als  de  troepen  werden  „geprovincialiseerd". 
Ook  de  geldmacht  verplaatste  zich.  In  de  laatste  eeuwen  van  de  repu- 
bliek had  het  kapitaal  zich  opgehoopt  in  de  handen  van  de  nobiliteit, 
niet  alleen  het  geld,  dat  uitsluitend  in  Rome  politieke  waarde  had,  om- 
dat daar  alle  verkiezingen  plaats  hadden,  maar  ook  het  landbezit.  Eerst 
had  de  adel  zich  op  Italiaanschen  bodem  groot  grondbezit  verworven, 
maar  toen  de  concurrentie  van  het  buitenland  den  inheemschen  graan- 
bou w  doodsloeg,  de  landverdeeling  aan  veteranen  en  arme  kolonisten, 
de  ontvolking  en  het  tengevolge  van  het  staken  der  burgeroorlogen 
duurder  worden  der  slaven  de  ontginning  van  den  met  uitzondering 
van  de  Po-vlakte  door  de  natuur  niet  begunstigden  bodem  van  Italië 
weinig  rendabel  begonnen  te  maken,  had  hij  zich  in  de  provincies, 
vooral  in  het  bloeiende  Africa,  schadeloos  gesteld. 

De  vaste  inkomsten  uit  hun  groote  boerderijen  gaven  de  aanzienlij- 
ken een  gevoel  van  zelfstandigheid  en  onafhankelijkheid  ook  tegen- 
over den  keizer.  Augustus  en  Tiberius,  die  als  echte  constitutioneele 
vorsten  de  verantwoordelijkheid  van  het  staatsbestuur  wenschten  te 
deelen  met  een  invloedrijken  senaat,  zagen  dit  zeer  gaarne,  maar  onder 
hun  opvolgers  begon  het  keizerschap  ten  opzichte  van  het  landbezit 
ongeveer  dezelfde  politiek  te  volgen  als  ten  opzichte  van  de  admini- 
stratie. Door  erfenis  en  voornamelijk  door  confiscatie  van  het  eigendom 
van  politieke  veroordeelden  wisten  bijvoorbeeld  reeds  Claudius  (41  — 
54)  en  Nero  (54 — 68)  groote  landstreken  in  Africa  en  elders  tot  keizer- 
lijk domein  te  maken.  Naar  het  voorbeeld  van  de  voortreflijk  georgani- 
seerde Hellenistische  rijken  in  Voor- Azië  en  Egypte  gaan  dan  de  latere 
keizers,  van  Vespasianus  (69 — 79)  af , die  domeinen  inrichten  tot  econo- 
misch zelfstandige  eenheden,  als  't  ware  zich  zelf  verzorgende  staatjes 
in  den  grooten  staat.  Binnen  de  grenzen  der  domeinen  brengen  de 
kleine  landbouwers  het  tot  een  zeer  intensieve  cultuur,  welke  den  kei- 
zers zoo  groote  inkomsten  waarborgt,  dat  het  hun  nog  eeuwen  lang 
mogelijk  blijft  er  een  luxe-„residentie"  met  meer  dan  een  millioen  niets 
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Rome. 


voortbrengende  bewoners  op  na  te  houden,  een  schoon,  maar  volsla- 
gen overbodig  ornament  van  den  Staat  ^). 

Men  dient,  als  men  de  geschiedenis  van  Rome  na  Augustus  leest,  Karaktervan 
nooit  te  vergeten,  dat  de  „heilige  stad",  gedurende  het  keizerrijk  het  d™^^^^^^^^^ 
„middelpunt  van  de  wereld",  niet  te  vergelijken  is  met  een  heden-  ""'" 
daagsch  Londen,  Parijs,  Berlijn  of  Weenen,  die  centra  zijn  van  nuttigen 
handel,  productieve  nijverheid,  noodzakelijke  rijksadministratie  en 
geldhandel.  In  Rome  woonde  een  eeuw  na  Augustus  als  éénig  gewich- 
tig persoon  de  keizer:  de  productie-middelen, die  hem  zijn  macht  ver- 
leenden, bevonden  zich  ver  weg  en  werden  ver  weg  geadministreerd; 
zijn  leger  stond  op  de  grenzen;  de  wagens,  die  over  de  Via  Appia,  de 
scheepjes,  die  langs  den  Tiber  de  voortbrengselen  van  heel  de  wereld 
naar  Rome  brachten,  keerden  leeg  terug.  In  Rome  werd  slechts  ver- 
bruikt en  voor  het  grootste  deel  niet  eens  betaald,  wat  verbruikt  werd! 
Het  graan,  dat  de  magen  van  de  uit  alle  oorden  der  wereld  naar  hier 
samengestroomde  luie  proletariërs  verzadigde,  de  wilde  dieren  en 
gladiatoren,  die  hen  vermaakten  en  zoo  den  leegen  tijd  kortten,  waren 
„geschenken"  van  den  vorst  aan  zijn  trouwe  residentiebewoners.  Ge- 
schenken, die  aan  zijn  nog  trouwere  onderdanen  buiten  de  residentie 
veel  tijd  en  zweet  gekost  hadden. 

Eerst  bespeurt  men  niet,  dat  het  moeilijk  valt,  die  lasten  op  te  bren- 
gen, maar  als  later  de  levenskracht  van  het  heele  rijk  al  meer  en  meer 
achteruitgaat,  dragen  ook  zij  er  toe  bij  den  rijksbestuurder  te  dwingen 
tot  een  verandering  in  het  vereenigingswezen,tot  het  stichten  van  een 
^tuchthuisstaat",  tot  het  militariseeren  van  allen  arbeid  ....  zonder 
hem  een  hooger  rendement  van  de  productie  te  verschaffen. 

Wij  zullen  zien,  dat  de  gevolgen  van  deze  economische  toestanden 
zich  ook  op  religieus  gebied  deden  gevoelen. 


Het  wordt  een 
last  voor  het 
rijk. 


XXXIII. 

Caesar  had  zich  als  levensdoel  dat  van  Alexander  den  Groote  ge-  ideaalvaneen 
steld :  de  heele  wereld  tot  één  Staat  te  maken.  Zeno,  de  stichter  van  de  u  Yst^"^^  ^" 
wijsbegeerte  der  Stoa,  die  ongeveer  geboren  werd,  toen  Alexander  oicisme. 

stierf,  had  als  hoogst  l^ereikbaar  politiek  ideaal  genoemd  een  Staat, 
tegenover  welken  geen  andere  Staten  staan,  die  geen  grenzen  meer 
heeft,  omdat  de  verbroedering  van  alle  menschen  ze  uitwischte  ^). 

Het  ontging  de  Stoa  niet,  dat  de  groote  koningvan  Macedonië  op  Het  is  dus 
het  punt  gestaan  had  te  verwezenlijken,  wat  den  wijsgeer  als  droom  oorspronkelijk 
voor  den  geest  zweefde.  Daarom  predikten  dan  ook  haar  eerste  leeraars, 
dat  de  wijze  het  beroep  van  vorst  niet  dient  te  versmaden  en  het  hem 
zeer  wel  veroorloofd  is,  wanneer  hij  zelf  niet  regeeren  kan,  aan  het  hof 
van  vorsten,  vooral  van  goede  vorsten,  zich  op  te  houden. 

Deze  leer  moet  in  Athene,  waar  in  de  derde  eeuw  vóór  Christus,  die 
de  Stoa  zag  ontstaan,  nog  altijd  de  republikeinsche  traditie  over- 
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heerschte,  vreemd  geklonken  hebben.  Voor  haar  verkondigers  Zeno, 
Cleanthes  en  Chrysippus  had  ze  niets  ongewoons.  Zij  waren  allen  van 
niet-Grieksche  afkomst:  Zeno  stamde  uit  een  Phenicische  kolonie  op 
Cyprus,  Cleanthes  en  Chrysippus  kwamen  uit  Klein-Azië,  Toch  schijnt 
het,  dat  de  laatste,  die  door  zijn  dialectiek  vooral  de  school  op  vasten 
grondslag  stelde,  reeds  een  ietsje  minder  monarchaal  werd.  Hij  be- 
toogde, dat  de  wijze  slechts  deelnemen  kan  aan  het  bestuur  van  die 
Staten,  die  duidelijk  een  neiging  tot  ontwikkeling  vertoonen. 

Wie  dus  als  Stoïcijn  trouw  de  leer  van  de  grondleggers  wenscht  te 
volgen  (de  Stoïcijnen  zijn  ten  allen  tijde  echte  dogmatici  geweest!), 
mag  een  betrekking  bekleeden  in  een  idealen  staat  of  in  een,  die  voor- 
uitgang toont. 

Polybius,  de  vriend  van  Scipio,  had  koel  wetenschappelijk  uitge- 
maakt, dat  Rome  in  den  tijd  van  Hannibal  haar  volle  rijpheid  bereikt 
had  en  aan  haar  onvermijdelijk  de  wereldheerschappij  ten  deel  moest 
vallen  en  tevens  als  zijn  meening  uitgesproken,  dat  de  Romeinsche 
staatsinrichting  het  ideaal  zeer  nabij  kwam.  In  dien  tijd  dus  en  nog  wel 
een  paar  menschenleeftijden  later,  vóór  het  allen  duidelijk  werd,  dat  het 
hoogtepunt  al  overschreden  was  en  verandering  onvermijdelijk,  mocht 
de  Stoïcijn  deelnemen  aan  de  Romeinsche  politiek. 

Daarom  had  Cato  de  Jongere,  die  zijn  leven  geheel  leidde  volgens 
de  grondbeginselen  der  Stoa,  geen  oogenblik  geaarzeld  te  leven  en  te 
sterven  (in  46  vóór  Chr.)  voor  het  behoud  van  de  „republiek",  die  im- 
mers de  onovertrefbare  verwezenlijking  van  den  ideaalstaat  was. 

Maar  daarom  ook  hadden  de  Sextiërs  en  hun  bewuste  of  onbewuste 
medestanders  onder  de  „messianisten"  en  „chiliasten"  in  de  eerste 
jaren  van  Augustus'  regeering  gehoopt  op  een  verandering,  die  ver- 
betering zou  worden. 

Als  de  republiek  niet  in  schijn,  maar  in  werkelijkheid  door  Augustus 
of  door  Tiberius  hersteld  geworden  was,  zouden  de  Stoïcijnen  van 
Cato's  slag,  die  medewerken  wilden  in  den  „ideaalstaat"  tevreden  ge- 
steld zijn,  wanneer  daarentegen  Augustus  in  de  voetsporen  van  Caesar 
tredend,  zich  tot  verlicht  despoot  opgeworpen  had,  ware  zijn  streven 
ongetwijfeld  gesteund  door  die  volgelingen  van  Chrysippus,  welke 
gaarne  hun  medewerking  verleenden  tot  het  scheppen  van  betere  toe- 
standen. Dat  er  algemeen  iets  verwacht  werd  van  persoonlijk  optreden 
van  een  grooten  geest,  bewees  het  sterk  verbreide  Messiasverlangen 
en  de  „astronomisch"  gemotiveerde  theorie  van  de  komende  gouden 
eeuw. 

De  handelwijze  van  Augustus  stelde  dus  allen  teleur:  de  mystieke 
dwepers,  de  staathuishoudkundigen,  die  het  politiek  centrum  van  het 
rijk  wilden  doen  samenvallen  met  een  der  economische  middelpunten 
er  van  of  in  ieder  geval  vermijden  wilden,  dat  een  volkomen  overbodi- 
ge luxe-hoofdstad  den  staat  onnut  op  kosten  joeg,  en  de  strengst  ge- 
schoolde denkers. 
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De  geestdrift,  die  de  prediking  der  Sextii  in  het  hart  van  de  jonge 
Romeinen  gewekt  had,  doofde,  zooals  ik  al  zeide,  spoedig  uit.  De 
wijsgeeren  van  het  slag  van  Cato,  de  blinde  bewonderaars  der  repu- 
bliek, hadden  onder  Tiberius  (1 4— 37),  die  er  eerlijk  naar  streefde  niets 
anders  te  zijn  dan  de  eerste  dienaar  van  den  staat,  zeer  goed  aan  de 
politiek  kunnen  deelnemen,  maar  zij  kwamen  in  botsing  met  vorsten 
als  Nero  (54 — 68),  die  volgens  hen  een  tyran  was. 

Toch  vertoonen  zich  ook  dan  nog  twee  stroomingen  in  de  secte.  Als  Onder  Nero 
voorbeeld  noem  ik  den  dichter  Lucanus,  die  door  beide  meegesleept  tweestroo- 
werd.  Eerst  was  hij  een  vriend  en  bewonderaar  van  Nero.  Hij  begint  "i^"g^"-Luca- 
zijn  groot  heldendicht  over  de  burgeroorlogen  uit  den  tijd  van  Caesar 
op  een  toon,  alsof  hij  dien  revolutietijd  zegent,  omdat  hij  leidde  tot  het 
keizerschap,  tot  de  mogelijkheid  van  Nero's  troonsbestijging.  Nero  is 
hem  een  op  aarde  afgedaald  god,  hij  ziet  hem  na  den  dood  Phoebus' 
vlammenkar  bestijgen  en  de  wereld  als  nieuwe  zon  verlichten  ^).  Maar 
op  eens  vinden  we  de  stemming  van  den  dichter  veranderd.  Aan  de 
monarchie  is  niets  goeds  meer.  „Een  eerlijk  man  moet  het  hof  verlaten. 

Deugd  en  onbeperkte  macht  kunnen  niet  samengaan De  vrijheid 

is  gevlucht  naar  het  land  van  Germanen  en  Scythen,  Italië  heeft  haar 
voor  altijd  verloren". 

Zulke  uitingen  laten  geen  twijfel  ten  opzichte  van  de  meening  van 
Lucanus  over  zijn  vroegeren  afgod  Nero;  de  apotheose,  die  hij  eerst 
hèm  toedacht,  wenscht  hij  nu  voor  den  grooten  heilige  van  het  Stoïcis- 
me, voor  Cato,  te  bewaren. 

Ofschoon  zoo  de  staatkundige  overtuiging  van  den  dichter  zich  vol-  De  Stoïcijn- 
komen wijzigt,  ofschoon  hij  van  monarchaal  republikeinsch  wordt,  scheleer  van 
blijft  de  wijsgeerige  eenheid  van  zijn  gedicht  ongedeerd.  De  leer  van  ""^"S^- 
Zeno  en  Chrysippus  kon  zich  verzoenen  met  onbeperkte  alleenheer- 
schappij en  met  volkomen  vrijheid,  maar  zij  vroeg  —  ten  minste  in  den 
strengen  vorm,  dien  de  Romeinen  sedert  Cato  haar  hadden  omgehan- 
gen —  in  ieder  geval  onvermoeide,  nooit  weifelende  toewijding  aan 
de  stem  van  het  goddelijke  beginsel  in  ons,  dat  ons  leven  leiden  moet. 
De  „rede",  die  wij  gemeen  hebben  met  de  godheid,  doet  ons  de  wet- 
ten der  natuur  herkennen  en  wijst  ons  den  weg  tot  volkomen  onder- 
werping daaraan,  onderwerping,  die  „deugd"  is  en  daardoor  „geluk". 
Wie  overtuigd  is,  dat  hij  zonder  aarzelen  doet,  wat  zijn  plicht  hem  ge- 
biedt, zal  rustig,  zonder  ontroering,  zijn  weg  vervolgen;  maar  iedere 
schrede,  die  een  mensch  verwijdert  van  het  rechte  pad,  stort  hem  in 
vreezen,  ontrooft  hem  geheel  zijn  geluk.  Een  vergrijp  tegen  den  wel- 
bewusten  plicht,  hetzij  zwaar,  hetzij  licht,  heeft  altijd  het  verlies  van  de 
gemoedsrust,  de  éénige  zaligheid,  ten  gevolge. 

Deze  theorie  laat  zich  gemakkelijk  bespottelijk  maken.  Cicero  be- 
weerde in  een  van  zijn  eerste  redevoeringen^),  dat  een  Stoïcijn  een 
vadermoorder  op  dezelfde  lijn  zet  met  iemand,  die  een  haan  den  hals 
omdraait,  Horatius  geeft  déze  definitie  van  den  „wijze":  „In  één  woord, 


De  overdre- 
ven logica  er 
van. 


De  Stoïcijnen 
en  Nero. 


Uitdagend 
optreden  der 
Stoïcijnen. 


Hun  gewaag- 
de stellingen. 
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de  wijze  volgt  dadelijk  op  Juppiter,  hij  is  rijk,  vrij,  geëerd,  schoon,  als 
de  koning  der  koningen,  en  vooral  ook  gezond  ...  als  hij  tenminste 
niet  verkouden  is"*). 

Nu  verdienden  de  Romeinsche  Stoïcijnen  ook  wel  een  beetje  voor 
den  gek  gehouden  te  worden;  hun  logica  ging  tè  ver.  De  dweper 
Sextius  bijvoorbeeld  had  —  volgens  Seneca  ^)  (4—65  na  Christus),  die 
in  zijn  jeugd  met  hartstocht  meegedaan  had  aan  de  nieuwe,  strenge 
levensrichting  —  betoogd,  dat  Juppiter  niet  beter  is  dan  een  goed 
mensch:  „Juppiter  kan  den  menschen  méér  geven,  maar  van  twee  wel- 
doeners is  de  rijkere  niet  de  betere;  Juppiter  kan  langer  goed  zijn  dan 
de  wijsgeer,  maar  deze  acht  zich  niet  geringer,  omdat  zijn  deugd  bin- 
nen kortere  tijdsruimte  besloten  is". 


XXXIV. 

Een  consequente  Stoïcijn  kan  moeilijk  tevreden  zijn  met  een  vorst. 
Welke  vorst  immers  begaat  nooit  een  kleine  fout? 

Daarom  wendden  de  Stoïcijnen  na  de  bekende  eerste  vijf  veelbelo- 
vende jaren  van  Nero's  regeering  (54 — 59)  zich  van  hem  af.  Zóó  lang 
hadden  ze  geloofd,  dat  het  keizerrijk  naar  zelfverbetering  streefde  en 
het  derhalve  volgens  het  voorschrift  van  „vader  Chrysippus"^)  hun 
medewerking  gegund,  maar  ze  werden  bekeerd  door  de  eerste  van  de 
reeks  misdaden,  die  hun  „hoop"  beging  en  onttrokken  zich  dus  aan 
de  politiek. 

We  zijn,  onder  den  invloed  van  het  schitterend  pleidooi  tegen  de 
keizers  uit  het  Julische  huis,datTacitus(circa55 — 120)  in  zijn  Annalen 
schreef,  geneigd  altijd  de  partij  te  trekken  van  de  mokkende  theoretici; 
wij  gelooven  in  hun  ideale  liefde  voor  de  vrijheid  en  zeggen  Tacitus^) 
na,  „dat  Nero,  toen  hij  Thrasea  Paetus  en  Barea  Soranus  den  dood 
deed  aanzeggen,  van  begeerte  brandde  de  deugd  zelf  uit  te  roeien", 
maar  we  verzuimen,  ons  in  de  positie  van  den  keizer  in  te  denken. 

Wat  de  woordvoerder  van  het  Flavisch  keizerrijk  „de  deugd  zelf" 
noemt,  beschouwde  Nero  als  ^aanmatiging  van  een  secte,  die  onrust- 
stokers en  woelgeesten  kweekte".  Zoo  teekent  de  „minister"  Tigelli- 
nus^)  de  Stoïcijnen  en  hij  moet  niet  zoo  heel  groot  ongelijk  gehad 
hebben,  daar  Seneca  —  ook  een  Stoïcijn  — ,  nadat  hij  zich  reeds  van 
het  hof  teruggetrokken  had,  het  noodig  vond  herhaaldelijk  de  jongere 
adepten  der  wijsbegeerte  te  waarschuwen  tegen  een  in  't  oog  vallend 
en  uitdagend  optreden,  omdat  zoo'n  handelwijze  reeds  velen  in  het 
verderf  gestort  had  en  de  wijsgeeren  toch  al  met  den  nek  aangezien 
werden*). 

Sommige  stellingen  en  uitingen  van  het  Stoïcisme  konden  ook  wer- 
kelijk als  uittarting  worden  beschouwd,  't  Was  bij  voorbeeld  voor  een 
vorst  met  een  gepast  gevoel  van  eigenwaarde  niet  aangenaam,  telkens 
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weer  te  hooren  herhalen,  dat  de  wijze  een  tyran  evenmin  vreest  als  een 
krankzinnige;  te  weten,  dat  het  gedicht  van  Lucanus,  waaruit  ik  zoo 
pas  een  van  de  vele  harde  woorden  tegen  alleenheerschers  aanhaalde, 
in  besloten  kring  met  evenveel  bijval  werd  begroet  als  sommige  treur- 
spelen van  zijn  oom  Seneca,  waarin  de  opgeblazen  personages  voort- 
durend declameeren  tegen  de  overweldigers,  die  „wreed  geboren 
worden"  en  zich  bijvoorbeeld  uitdrukkingen  van  déze  kracht  veroor- 
loven: „Wie  bang  is  gehaat  te  worden,  kent  de  kunst  van  regeeren 
niet"  of  „In  mijn  rijk  wordt  de  dood  afgesmeekt". 

Toch  keerde  de  keizer  zich  niet  tegen  deze  stoute  sprekers  —  zij 
vonden  pas  den  dood,  toen  ze  (in  65)  schuldig  werden  bevonden  aan 
samenzwering  — ,  maar  tegen  den  zwijgenden,  alleen  door  afzonde- 
ring protesteerenden  Thrasea  Paetus.  En  wat  werd  hem  toen  door  den 
als  aanklager  naar  den  senaat  gezonden  advocaat  verweten?  ^)  Dat  hij 
zich  niet  vertoond  had  in  de  senaatszitting,  waarin  besloten  was  aan 
Poppaea  goddelijke  eer  te  bewijzen;  nooit  verscheen  op  den  derden 
Januari  bij  het  uitspreken  van  den  heilwensch  voor  den  keizer;  nooit 
voor  diens  welzijn  een  offer  bracht  en  zich  van  alle  deelneming  aan 
staatszaken  onthield.  De  afgezant  van  den  keizer  schildert  den  invloed 
van  zulk  optreden  als  volgt:  „In  de  provincies  en  in  het  leger  leest  men 
nauwkeurig  de  staatscourant  door  om  te  weten,  aan  welke  politieke 
handelingen  Thrasea  zich  onttrokken  heeft;  men  spreekt  over  Nero  en 
Thrasea,  zooals  indertijd  over  Caesar  en  Cato  en  vindt  in  die  vergelij- 
king een  motief  tot  oneenigheid."  —  Oneenigheid,  die  gevaarlijk  wor- 
den kon,  daar  het  overal  in  het  rijk  broeide.  In  61  brak  een  opstand 
uit  in  Britannië,  met  de  verovering  waarvan  Claudius  een  begin  ge- 
maakt had;  in  Gallië  werd  die  van  Vindex  (68)  al  voorbereid.  Boven- 
dien had  de  oorlog  tegen  de  Parthen  niet  veel  succes,  't  Was  werkelijk 
niet  de  tijd  om  ter  wille  van  een  dwaas  overdreven  zedelijkheidsideaal 
zijn  krachten  aan  het  staatsbestuur  te  onttrekken! 

Nero  heeft  blijkbaar  gehoopt  het  hardnekkig  lijdelijk  verzet  der  op- 
positie —  op  het  voorbeeld  van  Thrasea  bleven  zeer  vele  senatoren  en 
andere  nobiles  eenvoudig  ver  van  Rome  ^)  en  beroofden  daardoor  den 
keizer  van  de  hulp  der  door  hun  geslachten  sedert  eeuwen  opgezamel- 
de  politieke  en  administratieve  ervaring  —  te  kunnen  breken  door  in 
haar  zwrjgenden  leider  een  voorbeeld  te  stellen.  Hij  verwachtte  natuur- 
lijk, dat  Thrasea  het  hoofd  zou  buigen,  want  dat  alleen  kon  een  heil- 
zamen  invloed  hebben,  maar  hij  bedroog  zich:  Thrasea  bleef  zich  zelf 
en  zijn  stoïcisme  tot  het  einde  getrouw  en  zijn  laatste  woorden,  gericht 
tot  den  quaestor,  die  hem  het  doodvonnis  bracht,  waren  een  aanspo- 
ring zijn  voorbeeld  te  volgen.  Hij  had  zich  de  aderen  van  beide  armen 
geopend  en  met  bloeddruppels  de  aarde  rondom  besproeiend  sprak 
hij:  „Ik  breng  een  plengoffer  aan  Juppiter  den  Bevrijder."  Toen  wend- 
de hij  zich  tot  den  ambtenaar  der  justitie  met  de  woorden :  ,Zie,  jonge 
man,  wat  ik  doe.  De  goden  mogen  van  u  het  voorteeken  afwenden. 


Lucanus, 
Seneca. 
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Nero's  optre- 
den tegen 
Thrasea. 


Gevaarlijk 
tijdstip. 
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Thrasea's 
dood. 
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ring. 
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maar  ik  zeg  u,  dat  gij  geboren  zijt  in  een  tijd,  die  behoefte  heeft  kracht 
te  zoeken  in  standvastige  voorbeelden."  ^). 

De  oppositie  zag  niet  af  van  haar  anti-monarchale  actie;  integen- 
deel, haar  leiders  beraamden  een  aanslag  op  het  leven  van  den  keizer. 
Ze  hadden  allen  in  de  rhetorenscholen  zoo  vaak  onder  grooten  bijval 
het  vermoorden  van  tyrannen  verdedigd,  dat  ze  dit  als  plicht  waren 
gaan  beschouwen! 

Toen  de  toeleg,  in  65,  verraden  was  en  zij  vervolgd  werden,  gingen 
ze  allen  moedig  in  den  dood,  getrouw  aan  hun  beginselen  en  aan  het 
voorbeeld  van  Thrasea,  vervuld  van  de  ideëen,  die  hun  medeslacht- 
offer Seneca  zoo  vaak  in  woorden  kleedde:  „Het  leven  van  den  mensch 
is  van  geringe  waarde,  maar  levensverachting  is  iets  oneindig 
groots ...  In  nood  en  pijn  te  leven  is  niet  onvermijdelijk.  Ons  staan 
aan  alle  kanten,  vele,  korte,  gemakkelijke  wegen  naar  de  vrijheid  open. 
Laten  we  God  danken,  dat  niemand  tegen  zijn  wil  in  het  leven  gehou- 
den kan  worden . . .  Waarom  te  vreezen  voor  den  dood;  is  hij  niet  een 
verlosser,  is  het  sterven  niet  geboorte  tot  een  eeuwig  leven?"  ^) 

Het  was  voor  een  vorst  een  moeilijke  taak,  het  zulken  hardnekkigen 
dwepers  naar  den  zin  te  maken:  ze  keurden  af  wat  gedaan  werd  en 
wilden  toch  tot  verbetering  niet  meewerken.  Geen  wonder,  dat  niet 
alleen  een  Nero  (54  —68)  of  Domitianus  (81—96),  maar  ook  de  verstan- 
dige en  praktische  Vespasianus(69— 79)er  toe  kwam  krachtige  maat- 
regelen te  nemen  en  alle  wijsgeeren  uit  Rome  te  verdrijven  ^). 

Het  Stoïcisme  had  in  de  eerste  eeuw  na  Christus  nog  geen  enkel 
positief  punt  op  zijn  politiek  program.  Vooral  in  Rome  was  het  patrio- 
tisme onder  de  hoogere  standen  nog  veel  te  sterk  om  de  ontplooiing 
van  het  cosmopolitisme,  waarvan  we  de  eerste  sporen  al  in  den  aan- 
vang dezer  wijsbegeerte  vonden,  te  gedoogen.  Met  den  mond  beleed 
men  wel  de  stelling,  dat  ieder  mensch  „zoon  van  God"  is,  omdat  hij 
een  deeltje  bezit  van  de  het  heelal  doordringende  Rede,  maar  in  de 
practijk  handelde  men  daarnaar  nog  niet.  Hoe  ver  bijvoorbeeld  Thrasea 
nog  was  van  het  denkbeeld  van  een  broederschap  van  alle  bewoners 
der  wereld  en  van  gelijke  rechten  voor  ieder  mensch,  bewijst  een  pro- 
ces uit  het  jaar  62,  waarin  hij  een  voorname  rol  speelde. 

Tegen  een  zekeren  Claudius  Timarchus  van  Kreta  werd  bij  den 
senaat  een  aanklacht  ingediend  wegens  eigenmachtig  optreden  en 
omdat  hij  gezegd  zou  hebben:  „Het  hangt  van  mij  af,  of  de  gouver- 
neurs in  mijn  provincie  bedankt  worden  voor  hun  goede  plichtsver- 
vulling of  niet."  Het  was  namelijk  de  gewoonte,  dat  de  vergadering 
van  de  provincialen  den  stadhouder  bij  het  eind  van  zijn  bestuur  be- 
oordeelde en  in  geval  van  tevredenheid  een  gezantschap  naar  Rome 
zond  om  den  senaat  te  bedanken  voor  het  uitzenden  van  dezen  goeden 
bestuurder. 

Thrasea  nu  hield  naar  aanleidingvan  deze  kwestie  een  redevoering, 
waarover  Tacitus  ^^)  ons  iets  meedeelt.  De  beroemde  Stoïcijn  zeide 


Hij  is  tegen 
nivelleering. 


Het  stoïcisme 
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o.a.:  „Vroeger  werden  niet  alleen  consuls  of  praetoren,  maar  ook 
ambtelooze  burgers  naar  de  provincie  gezonden  om  inspectie  te  hou- 
den en  verslag  uit  te  brengen  omtrent  de  volgzaamheid  van  de  be- 
woners. Toen  sidderden  de  volken  voor  de  meening  van  simpele  bur- 
gers; nu  vertroetelen,  vleien  wij  de  vreemden  en  gaan  we  volgens  den 
wil  van  enkelen  onder  hen  tot  dankbetuiging  en  met  nog  meer  gemak 
tot  beschuldiging  der  stadhouders  over." 

Men  ziet  het.  Thrasea  wil  terug.  Waar  het  hem  zelf  en  Rome  betreft, 
geldt  niet  de  gelijkheid  der  menschen;  het  ideaal  is  het  verleden ;  het 
systematisch  nivelleeringsstelsel,  dat  door  de  ambtenaren  van  den 
keizer  sedert  Claudius  (41 — 54)  gestadig  op  de  provincies  wordt  toe- 
gepast ^^),  is  géén  verbetering  en  dus  —  dat  is  weer  Stoïcijnenlogica — 
dient  de  „wijze"  zich  van  medewerking  tot  het  vervolmaken  daarvan 
te  onthouden. 

Waar  zoo  door  Thrasea  en  zijn  kring  het  cosmopolitisme  als  niet 
wenschelijk  werd  beschouwd,  bleef  het  Stoïcisme  in  de  politiek  vol- 
komen negatief.  Zijn  woordvoerders  raden  deelneming  aan  de  staats- 
zaken dringend  af,  niet  alleen  wanneer  een  tyran  heerscht,  wiens  han- 
delingen men  niet  altijd  volkomen  goedkeuren  kan,  maar  ook  in  een 
republiek:  „Wie  toch  kan,  als  hem  de  deugd  behaagt,  het  volk  be- 
hagen? De  volksgunst  kan  men  slechts  door  slinksche  streken  winnen. 
Gij  moet  u  aan  hen  gelijk  maken,  slechts  door  gemeenheid  kunt  ge 
het  gemeen  behagen." 

Men  ziet  het  alweer :  de  natuur  gaat  boven  de  leer.  Ook  het  luierende, 
veile  gepeupel  der  hoofdstad  was  den  vrienden  van  Thrasea  te  min : 
het  plebs  van  Rome,  „dat  voor  een  appel  en  ei  zijn  rechten  verkoopt, 
als  men  het  maar  vet  voert". 

Verachtten  Seneca  en  Lucanus,  van  wie  ik  hier  woorden  aanhaalde, 
de  niet  rijke  bewoners  der  „heilige  stad",  Persius  (34 — 62),  de  nog 
baardelooze  jonker,  ziet  uit  de  hoogte  neer  op  den  burgemeester  van 
Arezzo,  op  vrijgelatenen,  die  pas  het  burgerrecht  verkregen  hadden. 

De  toonaangevende  Stoïcijnen  van  dezen  tijd  waren  dus  de  oude 
adelspartij  van  vroeger,  de  reactionnaire  republikeinen, die  terugwilden 
tot  vóór  Augustus.  Met  hen  was  werkelijk  niets  aan  te  vangen.  Tegen- 
over Nero  hadden  ze  misschien  gelijk :  hij  wilde  allicht  te  snel  den  weg 
van  Julius  Caesar  op,  maar  dat  ook  Vespasianus  zich  genoodzaakt  zag 
al  de  philosophen  —  met  uitzondering  alleen  van  den  gematigden 
Musonius  Ruf us  —  uit  Rome  te  verbannen,  pleit  tegen  hen,  want  deze 
keizer  trachtte,  ten  opzichte  van  Italië  én  Rome  tenminste,  de  regee- 
ringsbeginselen  van  Augustus  trouw  te  blijven. 


XXXV.  «  , 

Bekrompen- 

Als  in  de  politiek  waren  ook  in  den  godsdienst  de  Stoïcijnen  van  dit  (j^n  g^o^ds-" 
tijdperk  bekrompen.  De  mystieke  inslag  van  Pythagoreïsche  zieleleer,  dienst. 
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die  in  de  twee  laatste  eeuwen  vóór  Christus  gevlochten  was  door  de 
harteloos  nuchtere  schering  van  het  pure  Stoïcisme  en  Scipio  zoowel 
als  Cicero  bekoord  had,  was  zorgvuldig  weer  uitgetrokken.  Men  staat 
scherp  tegenover  alle  symboliek  en  alles,  wat  onverklaarbaar  lijkt.  Als 
Lucanus  in  één  versregel  afgerekend  heeft  met  de  goddelijkheid  van 
Osiris  (, Egypte  bewijst  door  zijn  dood  te  beweenen,  dat  Osiris  een 
mensch  was!"  ^)),  is  daarmee  voor  hem  heel  het  Messiasverlangen  van 
Orphici,  Joden,  Christenen  en  Egyptenaren  van  de  baan  geschoven. 

Lucanus'  oom  Seneca  critiseert  scherp  de  uiterlijke  vormen  van  den 
godsdienst.  „Het  is  ongerijmd",  zegt  hij,  „voor  beelden  te  knielen  en 
ze  te  aanbidden,  terwijl  men  de  vervaardigers  er  van  als  handwerkers 
minacht.  Men  beweert,  dat  de  goden  in  levenlooze,  waardelooze  zelf- 
standigheden  wonen  en  geeft  die  niet  alleen  menschelijke  en  dierlijke, 
maar  dikwijls  ook  fantastische  vormen,  vereert  als  een  god  wat  men, 
als  het  leefde,  een  monster  noemen  zou.  Het  toppunt  van  dwaasheid 
en  afschuwelijkheid  wordt  echter  bereikt  door  de  wijze,  waarop  men 
deze  goden  zijn  eerbied  toont:  zelfpijniging,  en  verminking,  kinder- 
achtige en  dikwijls  onzedelijke  tooneel voorstellingen . . .  Een  „wijze'* 
kan  zulke  dingen  slechts  mede  maken,  omdat  de  wet  het  hem  beveelt, 
niet  omdat  hij  gelooft,  dat  ze  den  goden  aangenaam  zijn."*)  —  Deze 
laatste  zin  doelt  natuurlijk  op  de  voorgeschreven  vereering  van  het 
beeld  des  keizers. 

Seneca  is  hier  volkomen  in  overeenstemming  met  de  oude  theorie 
der  eerste  Stoïcijnen  ^).  Zeno  reeds  had  in  zijn  ideaalstaat  geen  tempels 
willen  dulden,  omdat  de  voortbrengsels  van  architect  en  bouwlieden 
niets  heiligs  kunnen  hebben  en  alle  onvervalschte  Stoïcijnen  beleden 
de  leer,  dat  de  God  menschelijke  gestalte  heeft.  Toch  treft  ons  de  uitval 
van  Seneca  als  een  achteruitgang  na  de  diep  gevoelde  woorden,  die 
honderd  jaar  vroeger  de  Epicureër  Lucretius  schreef  (vgl.  bl.  53):  „Wie 
gelooft,  dat  de  goden  uit  hun  vrede  kunnen  worden  opgeschrikt  door 
toorn  over  menschelijke  vergrijpen  en  de  golven  van  woede  hoogin  hen 
kunnen  opslaan,  hij  zal  niet  met  rustig  hart  de  tempels  kunnen  betreden, 
niet  in  stille  beschouwing  zich  kunnen  verliezen  voor  het  beeld,  door 
menschenhand  gemaakt  als  zinnebeeld  der  goddelijke  schoonheid." 

Seneca  gaat  nog  verder;  hij  verwerpt  ook  het  gebed  '*):  „Men  moet 
niet  de  handen  opheffen  ten  hemel,  niet  den  tempelwachter  vermur- 
wen om  ons  toe  te  laten  tot  de  ooren  van  het  godenbeeld,  alsof  we 
dan  eerder  verhoord  zouden  worden."  Seneca  zou  dus  terugwillen  tot 
den  tijd  van  Scipio  (bl.  45),  toen  voor  den  Kapitolijnschen  tempel  kwade 
waakhonden  lagen  en  de  Romeinen  twijfelden  aan  de  volkomen  toe- 
rekenbaarheid van  hun  grootsten  held,  daar  hij  iederen  morgen  zich 
het  heiligdom  deed  opensluiten  om  den  hoogsten  god  te  raadplegen. 

Wat  wil  men  toch  bereiken,  vraagt  weer  Seneca,  met  boetedoening 
en  zelfkastijding,  wanneer  het  noodlot  onveranderlijk  is?  „Troost  kan 
daarin"  —  in  het  gebed  —  „slechts  een  krankzinnige  vinden"^).  Het 
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is  een  bewijs  van  geestesziekte,  wanneer  men  de  goden  vreest,  de  go- 
den willen  niet  alleen  niet,  ze  kunnen  ook  niet  schaden,  want  ze  zijn 
algoed. 

Het  Stoïcisme  wendt  zich  af  van  de  in  het  heelal  buiten  het  ik  ge- 
openbaarde goden,  wier  werking,  omdat  ze  van  andere,  niet  tot  het 
ik  behoorende,  natuur  zijn,  onbegrepen  blijven  moet:  het  erkent  nog 
slechts  den  god,  die  óók  in  den  enkeling  leeft;  ja,  in  hem  leeft  in  de 
volheid  van  zijn  wezen.  „God  is  nabij,  hij  is  met  u,  in  u",  zei  Seneca  ^). 
„Hij  heeft  geen  andere  eigenschappen  dan  zijn  in  u;  hij  heeft  daarvan 
wel  méér,  maar  daarom  is  hij  niet  beter",  had  reeds  vóór  Seneca  Sex- 
tius  vermetel  staande  gehouden  (bl.  96). 

Cleanthes  roemde  in  zijn  Zeus-hymne,  die  in  Paulus'  toespraak  te 
Athene  aangehaald  wordt:  „wij  zijn  van  Gods  geslacht";  detrotsche 
denkers  van  de  eerste  eeuw  van  onze  jaartelling  vertolkten  dit  als: 
„God  is  van  ons  geslacht". 

Al  de  wijsheid  Gods  is  ons  toegankelijk.  Hij  houdt  ons  niets  verbor- 
gen, wat  we  met  behulp  van  orakels  zouden  moeten  uitvinden.  „Onze 
schepper  zeide  ons  dadelijk  bij  de  geboorte  al  wat  we  weten  mogen  en 
hij  verborg  zijn  wijsheid  niet  diep  in  de  woestijn"  —  om  het  te  zeggen 
met  de  woorden  van  Cato  bij  Lucanus,  waar  hij  spreekt  van  het  orakel 
van  Ammon  in  een  oase  westelijk  van  Egypte. 

Eén  stap  verder  en  de  „wijze"  loochent  de  noodzakelijkheid  van  een 
godsbestaan.  Wanneer  hij  geen  vrees  gevoelt,  omdat  de  algoede  hem 
nooit  straffen  zal  en  tegelijk  gelooft,  dat  de  alwijze  niet  beter,  alleen 
méér  weet  dan  hij  zelf,  dan  is  hij  licht  geneigd  de  schouders  op  te  halen 
over  het:  „Niet  mijn  wil,  maar  uw  wil  geschiede",  en  te  decreteeren: 
„Mijn  inzicht  is  mijn  eenig  richtsnoer". 

Dezen  stap  deed  o.a.  Plinius  de  Oudere,  de  veelschrijver,  die  heel 
zijn  leven  wijdde  aan  de  wetenschap  en  voor  haar  stierf,  toen  zijn  weet- 
gierigheid hem  verleidde  tijdens  de  uitbarsting  van  den  Vesuvius,  die 
in  79  na  Christus  Pompeï  bedolf,  te  lang  dicht  bij  den  berg  te  blijven. 
Niet  alleen,  dat  hij  schreef:  „Verlangen  naar  een  tweede  bestaan?  Wat 
een  krankzinnigheid!  Het  geloof  aan  een  hiernamaals  bederft  ons  het 
beste  van  het  leven,  den  dood ! ",  maar  hij  wilde  ook  van  geen  godsdienst 
weten :  „Het  is  dwaasheid  zich  buiten  de  wereld  te  stellen  en  het  boven- 
natuurlijke te  zoeken,  alsof  de  natuur  zelf  al  goed  genoeg  bekend  was . . . 
Dat  hij  zich  een  voorstelling  maken  wil  van  een  god,  bewijst  de  zwak- 
heid van  den  mensch. ..  Hetzij  den  stervelingtot  eenig  god  zijn  mede- 
mensch  te  helpen;  dat  is  de  weg  tot  eeuwige  glorie"  '^). 

Als  Plinius  dacht  ook  keizer  Tiberius,  toen  hij  openlijk  uitsprak,  dat 
hij  zich  sterfelijk  voelde  en  dat  hij  in  plichtsbetrachting  het  eenig  mid- 
del zag  om  zijn  aandenken  te  vereeuwigen  (bl.  88). 

Zoo  stonden  nu  de  werkelijkheidsmenschen  van  moraal  en  weten- 
schap weer  scherp  tegenover  de  geloovenden,  die  niet  leven  kunnen 
zonder  het  bovennatuurlijke  en  zinnebeeldige,  zonder  verwachting 
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Materialisme. 


Het  Stoïcisme 
nadert  weer 
tot  den  Gods- 
dienst. 
Noodlot. 


van  belooning,  straf  en  vergiffenis,  zonder  ritus,  ceremonie  en  stoffelijk 
symbool  van  den  onstoffelijken  God. 

Een  oogenblik  —  in  de  eerste  jaren  van  Augustus'  bewind  —  had  de 
religieuze  herleving,  de  roep  van  blij  Messiasgeloof  het  materialisme 
overstemd,  maar  van  boven  af  werd  de  geestdrift  doodgedrukt.  Augus- 
tus wilde  alleen  de  oud-Romeinsche  goden  erkennen  en  hield  dezen 
gebonden  in  het  verstikkend  keurslijf  der  letter-aanbidding.  Zelfs 
Juppiter  „de  Beste  en  Hoogste",  die  oorspronkelijk  zoo  vrij  stond 
tegenover  het  oude  ius  divinum,  was  nu  weer  vastgesmeed  aan  on- 
bruikbare antiquiteiten  als  den  flamen  dialis  en  den  Juppiter  lapis. 
Tiberius  zag  het  nut  van  goden  in  het  algemeen  niet  in  en  weerde  zich 
krachtig  tegen  de  pogingen  hem  zelf  in  den  bovenmenschelijken  kring 
te  betrekken.  Het  juiste  oogenblik  voor  verjonging  van  den  Romein- 
schen  godsdienst  was  ongebruikt  verstreken.  Griekenland  kon  ook  niet 
helpen,  want  vandaar  kwam  al  lang  niets  anders  meer  dan  wijsbe- 
geerte, zorgvuldig  ontdaan  van  al  het  „onbegrijpelijke".  De  philoso- 
phie,  die  de  meeste  aanhangers  won,  het  Stoïcisme,  scheen  slechts  ge- 
schikt zijn  trouwe  belijders  voor  te  bereiden  op  den  dood,  niet  in  staat 
hun  leven  te  leiden 

XXXVI. 

Maar  ook  de  strenge  theorie  van  een  Cato  en  een  Thrasea  leerde 
zich  een  beetje  smijdiger  plooien  naar  de  vlottende  eischen  van  het 
leven,  naar  de  onberekenbare  luimen  van  het  grillig  Lot. 

Met  dit  Lot  hadden  mannen  als  Thrasea  niet  willen  rekenen,  zij  wis- 
ten er  geen  weg  mee.  Stond  het  boven  de  het  Al  doordringende  Rede, 
was  het  dus  méér  dan  God?  Of  stond  het  er  beneden?  Maar  dan  zou  er 
iets  zijn  tusschen  God  en  den  mensch,  die  van  Hem  slechts  quantita- 
tief,  niet  qualitatief  verschilt,  want  het  Lot  staat  toch  zeker  boven  den 
mensch.  Als  men  het  Lot  opnam  in  het  stelsel,  dan  leidde  men  langs 
een  achterdeurtje  weer  een  onredelijke,  onbegrijpelijke,  „bovennatuur- 
lijke" macht  binnen,  dan  was  het  uit  met  het  vrij  handelen  naar  eigen 
inzicht,  dan  werd  toch  weer  de  bede:  „niet  mijn  wil,  maar  Uw  wil  ge- 
schiede", mogelijk. 

Reeds  tijdens  Thrasea's  leven  waagde  iemand  het  anders  zoo  zorg- 
vuldig weggemoffelde  Noodlot  te  stellen  als  argument.  In  het  boek, 
waarin  de  gesprekken  met  den  Stoïcijnschen  wijsgeer  Epictetus,  die 
omstreeks  50  na  Christus  geboren  werd  en  in  ongeveer  125  stierf, 
staan  opgeschreven,  vindt  men  de  volgende  anecdote  ^) :  ^ 

„Thrasea  placht  te  zeggen,  dat  hij  liever  vandaag  ter  dood  gebracht 
dan  morgen  verbannen  zou  worden.  Musonius  Rufus  voerde  hem  eens, 
toen  hij  die  woorden  uitte,  tegemoet:  „„Als  gij  den  dood  kiest,  als  het 
ergste,  waartoe  dient  dan  die  dwaze  keuze?  Als  ge  hem  de  voorkeur 
geeft  als  het  minder  erge,  wie  geeft  u  de  mogelijkheid  der  keuze?  Zou 


het  niet  beter  zijn,  wanneer  ge  u  er  op  toelegdet  tevreden  te  zijn  met 
dat,  wat  u  gegeven  worden  zal?" 

Hier  zien  we  de  twee  richtingen  van  het  Stoïcisme  tegenover  elkaar: 
de  theoretische  en  de  practische. 

We  zagen  reeds,  dat  Thrasea  en  zijn  aanhangers  het  feitelijk  tot  Menscheiijk 
niets  brachten  dan  tot  domme  onthouding.  Voor  hen  was  alleen  de  verdorven- 
wijze  volmaakt,  en  bestond  er  geen  graadverschil.  Wie  niet  volmaakt    ^^  ' 
is,  is  —  waanzinnig,  en  omdat  niemand  de  perfectie  bereikt,  handelt 
ieder  onverstandig  en  slecht*). 

Het  was  al  wel  een  oud  woord  van  den  strengen  Cleanthes^):  „De 
mensch  wandelt  in  slechtheid,  zoo  niet  altijd,  dan  toch  meestal:  als  hij 
ooit  de  deugd  bereikt,  dan  is  het  toch  slechts  in  den  avond  zijns  levens", 
maar  nooit  werd  die  menschelijke  verdorvenheid  zoo  op  den  voor- 
grond gesteld  als  nu.  Hoor  hoe  Seneca  ^)  oordeelt  over  zijn  tijd  —  de 
woorden  van  Nero's  minister  komen  soms  letterlijk  overeen  met  die 
van  den  apostel  Paulus  — : 

„Wij  zijn  slecht,  wij  waren  slecht' en  zullen  slecht  zijn.  Onze  voor- 
ouders klaagden  over  het  verval  der  zeden,  wij  klagen  daarover  en 
onze  nakomelingen  zullen  er  over  klagen.  In  werkelijkheid  zijn  de 
schommelingen  der  moraliteit  slechts  klein,  als  die  van  de  zee,  welke 
bij  vloed  een  strookje  strand  bespoelt,  dat  ze  bij  ebbe  weer  vrij  laat. 
Het  kwaad  wisselt  van  gedaante,  zijn  macht  blijft  dezelfde.  Allen  zijn 
slecht;  wie  nog  geen  kwaad  gedaan  heeft,  ware  toch  in  staat  het  te  be- 
drijven, want  allen  zijn  krankzinnig.  Allen  hebben  wij  gezondigd  en 
wij  zullen  allen  zondigen  tot  het  einde  onzer  dagen.  Wie  zich  boos  zou 
willen  maken  over  de  gebreken  der  menschen,  zou  geen  einde  vinden 
in  de  zee  van  boosheid . . .  Onder  ^)  hen,'die  ge  in  statige  toga  daar- 
henen ziet  schrijden,  heerscht  geen  oogenblik  vrede.  Zij  haten  wie 
slaagt,  ze  minachten  wie  niet  slaagt.  Het  is  een  bende  wilde  beesten, 
met  dit  onderscheid,  dat  die  hun  soortgenooten  niet  lastig  vallen  of 
bijten,  dezen  zich  zat  schrokken  aan  eikaars  vaneengereten  vleesch. 
Ze  verschillen  daarin  van  de  stomme  dieren,  die  tam  worden  jegens 
hem,  die  ze  voedt,  dat  ze  hun  wilde  woede  koelen  aan  wie  hun  te  eten 
geeft.  De  misdaden  zijn  te  talrijk  om  ze  te  kunnen  onderdrukken;  men 
wedijvert  in  gemeenheid,  met  den  dag  groeit  de  begeerte  tot  zondigen 
aan  en  vermindert  de  schroom ;  een  nevel  omnacht  het  verstand,  dat 
niet  alleen  de  zonde  als  onvermijdelijk  beschouwt,  maar  ze  zelfs  lief- 
heeft. Toorn  niet  tegen  de  enkelingen,  allen  hebben  uw  vergiffenis 
noodig." 

Wanneer  men  het  wijsheidsideaal  van  de  strenge  richting  der  Stoa 
doordenkt,  slaagt  men  er  niet  in  zich  een  individu  voor  te  stellen,  dat 
zoo  volkomen  aan  de  natuurwetten  gehoorzaamt  als  van  den  wijze 
verwacht  wordt  en  dat  toch  nog  mensch  is.  Men  kwam  er  dan  ook  in 
den  tijd  van  Lucanus  en  Thrasea  toe  zich  aarzelend  af  te  vragen,  of 
zelfs  de  veel  gevierde  halfgod  Hercules  wel  wijs  geweest  was. 


i 
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Prediking  van       Omdat  de  Stoa  geen  schakeering  in  deugd  kent,  de  half-wijzen  voor 
tdoos^  alleen"  ^^^^  volkomen  dwaas  zijn,  vindt  ze  het  nutteloos  een  school  te  stich- 
zelfverbete-      ^^"'  leerlingen  te  kweeken ;  Socrates  of  Hercules  worden  die  toch  niet ! 
ring  mogelijk,  't  Is  maar  beter  met  de  menigte  niets  te  doen  te  hebben,  men  wijze  één 
vriend  den  goeden  weg,  ja,  beperke  zich  tot  zelfverbetering.  Daar- 
om zegt  Seneca:  „Mij  zijn  weinigen  genoeg,  één,  ook  niemand  is  mij 
genoeg". 
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XXXVII. 

Met  het  geslacht  van  Thrasea  en  Seneca  zou  het  Stoïcisme  in  een- 
zame glorie  van  zelfmoorden  en  wereldontvluchting  ondergegaan  zijn, 
als  niet  enkele  mannen  het  practisch  bruikbare  er  uitgelicht  en  dit  tot 
het  volk  gebracht  hadden. 

Eerste  onder  hen  was  Musonius  Rufus '),  de  man,  die  Thrasea  durfde 
wijzen  op  het  werkelijk  bereikbare  (bl.  102—103). 

Van  Musonius'  geschriften  is  weinig  bewaard,  maar  de  ontwikkeling 
van  het  Stoïcisme  bewijst,  dat  de  invloed  van  zijn  mondehnge  predi- 
king zeer  groot  geweest  is,  deze  aan  zijn  richting  de  overhand  ver- 
schafte en  zijn  hervormingen  het  wijsgeerig  stelsel,  nadat  de  belijders 
van  de  strenge  ideeën  van  Thrasea,  Lucanus  en  Seneca  alle  voeling 
met  hun  medemenschen  hadden  verloren,  weer  bruikbaar  maakten 
voor  de  maatschappij. 

Terwijl  Thrasea  feitelijk,  Seneca  minstens  theoretisch  door  onplooi- 
bare rechtzinnigheid  de  medemenschen  afstootte,  wist  Musonius  Ru- 
fus hen  tot  zich  te  trekken  en  hun  geweten  wakker  te  schudden.  Epic- 
tetus  vertelt  ^),  dat  zijn  meester  gewoon  was  te  zeggen:  „Als  ge  tijd 
over  hebt  om  mijn  lof  te  zingen,  dan  zijn  mijn  woorden  verloren  ge- 
weest!" Hij  liet  de  vernuftige  dialectiek  aan  de  Sophisten  over.  „Maar 
hij  sprak  zóó"  —  zijn  leerling  getuigt  het  —  „dat  ieder  van  ons,  die  bij 
hem  zat,  meende  dooreen  derde  bij  hem  aangeklaagd  te  zijn;  zoo 
scherp  wist  hij  de  wondeplekken  in  de  ziel  te  treffen,  zoo  duidelijk 
stelde  hij  ieder  zijne  tekortkomingen  voor  oogen". 

Musonius  voelde  zich  zielenarts;  deugd  is  volgens  hem  gezondheid 
en  de  wijsgeer  geeft  leefregels  als  de  dokter  ^).  „Evenals  allen  van  na- 
ture bestemd  zijn  tot  lichamelijken  welstand,  zoo  leeft  in  ieder  de  kiem 
der  rechtschapenheid;  zij  ontspruit,  zoodra  het  bewustzijn  gewekt  is 
van  eigen  groeikracht.  Geen  lange  voorstudie,  geen  uitmuntende  op- 
voeding is  noodig  om  geschikt  te  worden  tot  deugdzaamheid:  daar- 
voor kan  men  ook  bij  den  ploeg  genoeg  leeren.  Hoofdzaak  is  de  over- 
tuiging van  eigen  kracht  en  kennis  van  het  doel,  dat  bereikt  kan 
worden." 

Voor  de  orthodoxe  Stoïcijnen  was  het  streven  naar  verbetering  van 
het  eigen  ik  een  hopeloos  pogen.  De  wijze  is  wel  is  waar  volkomen 
gelukkig,  maar  het  geluk  begint  eerst  na  de  vervulling  van  het  wijs- 
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heidsideaal  en  die  is  volstrekt  onbereikbaar.  Het  gelukt  niemand  vol- 
maakt wijs  te  worden,  niet-volkomen  wijsheid  echter  is  volkomen 
dwaasheid  en  in  dwaasheid  is  nooit  een  spoor  van  deugd,  dus  ook  niet 
van  geluk.  De  wereld  is  zondig,  verbetering  onmogelijk,  de  eenige 
verlossing  is  vernietiging  van  het  bestaande:  voor  den  enkeling  de 
zelfmoord,  voor  allen  de  ondergang  der  wereld.  Deze  overtuiging  — 
dat  het  zóó  niet  langer  gaan  kan,  dat  de  wereld  van  het  heden  sterven 
moet  —  kwam  overeen  met  die  van  hen,  die  een  „dag  des  oordeels" 
verwachtten,  miste  echter  hun  hoop  op  een  blijder  herboren  worden. 

Maar  evenmin  als  de  Messias  kwam  de  „wereldbrand",  die  deel  uit- 
maakte van  het  kosmogonisch  stelsel  der  Stoa;  de  wereld  was  en  bleef 
dwaas  en  slecht,  maar  ze  verging  niet  en  omdat  ze  niet  verging,  moest 
men  trachten  in  haar  zoo  goed  mogelijk  te  leven;  men  moest  leeren  te 
berusten  in  eigen  onvolmaaktheid,  daarvan  nog  te  maken  wat  moge- 
lijk was,  en  zich  te  schikken  in  die  van  de  omgeving,  waaraan  men 
niets  veranderen  kon. 

Die  berusting  in  werkzaamheid,  een  nieuw  begrip  voor  deze  tijden 
van  hartstochtelijk  streven  en  verwachting  van  nabijzijnde  groote  ge- 
beurtenissen, predikte  Rufus. 

Daartoe  moest  hij  eerst  een  scheiding  maken  tusschen  wat  in  onze 
macht  is,  en  wat  niet.  Hij  zegt  dan,  dat  in  onze  macht  staat  het  „ge- 
bruik van  onze  voorstellingen",  dat  wil  zeggen  het  initiatief  om  iets  te 
doen  of  te  laten,  waarvan  het  begrip  in  ons  zelf  ontstaan  is.  Al  het 
andere,  dus  alles  v/at  buiten  het  ik  omgaat,  alle  omstandigheden, 
waarin  dat  „ik"  van  de  omgeving  afhankelijk  is,  zijn  niet  in  onze 
macht  en  we  moeten  ze  dus  met  gelatenheid  nemen,  zooals  ze  vallen. 

Ziedaar  het  „uw  wil  geschiede"  —  zij  het  dan  ook  voorloopig  nog 
onpersoonlijk  —  de  Stoa  binnengeleid! 

Men  begrijpt,  waarom  de  practische  Vespasianus  (69 — 79),  die  in 
vele  opzichten  op  de  politiek  van  Augustus  terugkwam  %  toen  hij  alle 
wijsgeeren  uit  Rome  verbande,  een  uitzondering  maakte  voor  Muso- 
nrus Rufus.  Een  geneesheer  van  zielen  als  hij,  die  niet  alleen  zijn  vol- 
gers in  berusting  trachtte  te  oefenen,|maar  hen  ook  door  lichamelijke 
harding  en  eenvoud  van  levenswijze  tot  sterke  mannen  wenschte  te 
maken,  kon  iedere  regeering  uitstekend  gebruiken. 

De  latere  Stoïcijnen  sluiten  zich  bij  Musonius  aan  en  we  zien  in  hen 
—  Epictetus  en  Marcus  Aurelius  —  de  tegenstelling  met  den  trots  van 
een  Thrasea,  een  Cato  volkomen  worden. 

Lucanus  schreef  tijdens  Nero  in  zijn  gedicht  over  de  oorlogen  van 
Caesar  na  de  schildering  van  de  nederlaag  der  republikeinen  de  woor- 
den: „De  zaak  der  overwinnaars  behaagde  aan  de  goden,  maar  die  van 
de  overwonnenen  aan  Cato",  en  deed  dus  verstaan,  dat  hij  aan  het 
oordeelvan  Cato  meerwaarde  hechtte  dan  aan  dat  van  de  hemelingen. 
Epictetus^)  daarentegen,  die  leefde  van  50  tot  125  na  Christus, is  altijd 
vervuld  van  de  gedachte  aan  God,  die  al  het  goede  geeft,  „die  zorgt 
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voor  het  heelal ;  voor  wien  niets  verborgen  blijven  kan,  niet  alleen  geen 
daad,  maar  ook  geen  gedachte  of  gevoelen".  De  „schoone  en  recht- 
vaardige" wereldorde  bewijst,  dat  een  voorzienigheid  bestaat;  de  wereld 
is  een  werk  Gods,  zonder  gebreken  en  volmaakt;  ook  de  mensch  is 
door  God  tot  geluk  en  welstand  geschapen  en  Hij  gaf  hem  de  begaafd- 
heid die  te  verwezenlijken.  De  doelmatigheid  van  de  wereld  blijkt  ons 
bij  iedere  schrede  zoo  zonneklaar,  dat  ons  geheele  leven  een  onafge- 
broken lofzang  op  God  dient  te  zijn.  „Wat  kan  ik,  kreupele  oude,  anders 
dan  God  loven?  Indien  ik  een  nachtegaal  was,  zou  ik  doen  wat  een 
nachtegaal  doet;  als  ik  een  zwaan  was,  gelijk  een  zwaan;  maar  nu  ben 
ik  een  redelijk  wezen  en  moet  ik  God  loven:  dat  is  mijn  taak,  dat  doe 
ik  en  ik  zal  mijn  plaats  in  het  gelid  niet  verlaten,  zoolang  mij  kracht 
gegeven  wordt;  en  ulieden  wek  ik  op  met  mij  Zijn  lof  te  zingen."  ^) 

Wij  mogen  niet  in  verzet  komen  —  vermaant  ons  Epictetus"^)  — 
tegen  de  wereldorde:  „Alles  dient  en  gehoorzaamt  haar:  aarde  en  zee, 
de  zon  en  de  andere  sterren,  planten  en  dieren  des  lands;  ook  ons 
lichaam  gehoorzaamt  haar,  gezond  zijnde  of  ziek,  jeugdig  of  oud  naar 
haér  wil.  Is  het  dan  niet  logisch,  dat  ook  dat  gedeelte  van  ons,  waar- 
over wij  de  vrije  beschikking  hebben  —  ons  oordeel  —  zich  daartegen 
niet  verzetten  zal?" 

„Ik  weet,  wien  ik  te  behagen  heb,  wien  ik  mij  dien  te  onderwerpen, 
wien  te  gehoorzamen,  God."^) 

XXXVIII. 

Het  Stoïcisme  Tacitus  vermeldt  ons  als  eenige  daad  van  Thrasea,  van  het  model 
op  den  keizer-  v^^  oud-Stoïsche  deugd,  waarvan  hij  niet  hoog  genoeg  den  lof  zingen 
kan,  het  protest  tegen  den  overmoed  der  provincialen.  Slechts  het  be- 
leedigd  stadsgevoel  van  den  voornamen  Romein,  dat  hem  ver  boven 
de  theorie  van  het  wereldburgerschap  ging,  was  in  staat  Thrasea  een 
oogenblik  zijn  mokkende  afzondering  te  doen  opgeven! 

Een  kleine  honderd  jaar  later  zijn  de  opvattingen  veranderd.  De 
grootste  bewonderaar  van  den  armen,  lammen  Griekschen  slaaf  Epic- 
tetus  was  Marcus  Aurelius  ^),  die  in  121  geboren  werd  en  van  161  tot 
180  keizer  was. 

In  hem  bereikte  het  Stoïcisme  zijn  grootste  zedelijke  en  maatschap- 
pelijke hoogte  en  in  hem  vervluchtigde  het  voor  goed. 

Niet  alleen,  omdat  wij  niet  vergeten  kunnen,  hoe  na  zijn  dood  de 
gelukkige  jaren  van  het  Romeinsche  rijk  voor  altijd  voorbij  zijn,  ver- 
vult ons  zijn  figuur  met  weemoed.  Ook  afgezien  van  de  schaduw,  die 
de  komende  revolutiebrand  over  zijn  regeeringstijd  werpt,  is  in  hem 
zelf  de  droeve  grootschheid  van  den  scheepsbevelhebber,  die  zinkt 
met  zijn  bodem,  nadat  hij  de  laatste  volle  sloep  afgestooten  heeft.  Het 
roerend  dagboek  des  keizers  spreekt  ons  van  zijn  onvermoeibaar  zoe- 
ken naar  een  richtsnoer  voor  zijn  daden;  we  leven  mee,  hoe  hij,  die, 
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ofschoon  op  den  hoogsten  troon  der  wereld  almachtig  gezeten,  naderde 
tot  het  ideaal  van  deugd  als  weinigen,  tot  het  bitter  inzicht  kwam,  dat 
slechts  eigen  innerlijke  verbetering  bereikbaar  is,  en  dat  die  onvoltooid 
moet  blijven,  omdat  ze  eindigt  met  dit  kort  bestaan  op  aarde. 

„De  leeftijd  eens  menschen  is  een  punt  in  de  eeuwigheid;  het  lijf  is 
een  vlietende  stroom,  de  ziel  een  droom  of  een  wolkje  rook;  het  leven 
is  een  strijd  of  een  reis  in  een  land  van  vreemden;  ons  lot  bij  de  nako- 
melingschap vergetelheid.  —  Alleen  op  den  weg  der  wijsheid  kan  men 
veilig  gaan.  Wijsheid  zoekt,  wie  den  daemon  in  zijn  binnenste  rein  en 
ongedeerd  bewaart,  hem  sterkt  tegen  lust  en  leed,  onafhankelijk  hem 
maakt  van  andrer  doen  en  laten,  aanvaarden  doet,  wat  hem  treft,  als 
goddelijke  beschikking,  als  van  verwanten  oorsprong.  —  Wijs  is,  wie 
den  dood  wacht  met  vredig  hart,  hem  beschouwend  als  de  ontbinding 
van  de  grondstoffen,  waaruit  al  het  levende  is  opgebouwd." 

Marcus  Aurelius  voelt,  dat  alles  wordt  en  vergaat,  en  weerkeert  tot 
zijn  oorsprong,  niets  bestaat.  De  wereld  zal  verdwijnen  en  herboren 
worden.  Wat  beduidt  dan  de  enkeling?  Waarom  zou  zijn  dood  van  ge- 
wicht zijn? 

„Zou  men  iets  willen  hoogschatten  in  het  leven,  het  ware,  alsof  men 
zich  verlieven  ging  op  een  voorbijvliegend  muschje,  dat  fluks  uit  het 
oog  verdwijnt"*). 

Marcus'  woorden  klinken  zachter,  maar  ook  wanhopiger,  dan  die 
van  Seneca,  Lucanus  en  Plinius:  de  menschenharten  zijn  in  detus- 
schenliggende  eeuw  verteederd,  maar  ook  verzwakt.  De  zelfstandige 
trots  van  den  ongenaakbaren  enkeling,  die  niemand  op  aarde  vreest  en 
ook  de  goden  niet,  ontbreekt  nu  zelfs  op  den  keizertroon  in  het  sterke 
lichaam  ^)  van  den  energieken  veldheer,  die  het  laatst  van  alle  Romein- 
sche heerschers  tegen  de  barbaren  aanvallend  optreedt.  Hij  durft  niet 
anders  gelooven  dan  dat  een  verstand,  een  hoogere  wet  —  de  Voor- 
zienigheid of  God  —  alles  bestuurt,  dat  de  inrichting  van  de  wereld 
volmaakt  is  en  het  welzijn  beoogt  van  de  deelen,  en  het  heelal  door- 
drongen wordt  van  een  redelijk  werkende  kracht,  die  alle  kiemen  in 
zich  draagt  en  op  tijd  doet  ontbotten,  maar  de  duidelijkste  openbaring 
van  haar  bestaan  is  hem  toch  de  „daemon"  in  ons  eigen  binnenste,  die 
den  wereldgod  het  naast  staat,  god  is. 

De  ziel  is  van  goddelijken  oorsprong  en  goddelijk  in  haar  wezen, 
het  hoogste  in  het  heelal,  en  toch  —  hier  wijkt  Marcus  Aurelius  af  van 
de  andere  Stoïcijnen  —  is  zij  niet  onsterfelijk.  Wanneer  ze  eenigen  tijd 
van  het  lichaam  gescheiden  is,  lost  zij  zich  op  in  haar  oorsprong,  in 
God,  zooals  het  lijf,  dat  haar  droeg,  zich  oplost  in  de  elementen. 

In  Marcus  Aurelius  breekt  zoo  het  Stoïcisme  de  laatste  brug  af,  die 
het  verbonden  had  met  de  religie  —  deze  wil  met  het  geloof  aan  een 
voorzienig  God  steeds  dat  aan  een  onsterflijke  ziel  verbinden  —  en  stelt 
het  zich  buiten  het  geestelijk  leven  van  den  tijd,  dat  geheel  gedrenkt 
was  van  mystiek  en  godsdienstzin. 
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XXXIX. 

Over  de  godsdienstige  stroomingen  van  de  eerste  eeuw  onzer  jaar- 
telling vernemen  we,  behalve  uit  de  geschriften  der  wijsgeeren,  die 
geen  begrip  hadden  van  mystiek,  zeer  weinig.  De  ons  bewaard  geble- 
ven geschiedschrijvers  zijn  uit  den  „verlichten"  tijd  der  Flavische  kei- 
zers en  zoo  aristokratisch,  dat  ze  over  het  leven  van  het  volk  in  en 
buiten  Rome  zoo  goed  als  niets  vertellen.  Bizonderlijk  voor  de  religie 
der  menigte  hebben  die  geleerden  een  onbeperkte  minachting.  Had 
Lucanus  (vgl.  bl.  100)  getoond  niets  te  voelen  van  de  verhevenheid  van 
den  zoendood  van  een  menschgeworden  god,  toen  hij  schreef:  „Egypte 
bewijst  door  den  dood  van  Osiris  te  beweenen,  dat  hij  een  mensch 
was",  Tacitus  ^)  noemt  het  een  onbeduidend  verlies — vlle  damnum — , 
dat  Tiberius  de  vrijgelatenen,  die  de  Joodsche  en  Egyptische  leer  waren 
toegedaan  en  hun  geloof  niet  wilden  afzweren  ten  getale  van  vier  dui- 
zend verbande  naar  een  malariastreek  op  Sardinië.  Hij  blijkt  niets  te  voe- 
len voor  de  standvastigheid  van  deze  menschen,  die  het  lijden  in  de  een- 
zaamheid verkozen  boven  het  genieten  in  Rome,  in  de  stad,  die  toen 
alleen  het  leven  levenswaard  maakte  voor  wie  genieten  wilde,  de  stad, 
waarvan  Ovidius  o.a.  zeide:  „m  kan  niemand,  zoolang  hij  leven  blijft, 
vergeten",  wier  geloof  hun  meer  waard  was  dan  „brood  en  spelen". 

Hoe  hoogstaande  menschen  onder  de  uitgestootenen  waren,  bewijst 
een  reeks  inschriften  -)  in  een  grot  bij  Cagliari,  die  men  met  waarschijn- 
lijkheid^) in  verband  brengt  met  de  uitwijzing  van  Joden  en  Egypte- 
naren door  Tiberius.  Ze  vertellen  een  familie-geschiedenis.  Twee  vrij- 
gelatenen, Julius  Plutius  Cassius  en  Lucius  Atilius  Felix  Pomptinius 
kwamen  „na  bitter  lijden"  uit  Rome  naar  deze  plek.  De  eerste  bracht 
zijn  zoon,  Cassius  Philippus,  de  tweede  zijn  dochter  Atilia  Pomptilla 
mee.  Die  twee  trouwden  met  elkaar,  maar  hun  geluk  was  kort:  Philip- 
pus werd  al  spoedig  door  koortsen  aangetast.  Dadelijk  bood  Atilia,  die 
naar  't  schijnt  priesteres  van  een  Egyptische  godheid  was,  de  godin, 
als  eens  Alcestis,  haar  eigen  leven  aan  in  plaats  van  dat  van  haren 
man.  „De  goden  verhoorden  al  te  snel  de  ongeluksbede"  —  zoo 
spreekt  de  inscriptie  met  dichterlijke  kortheid  —  (o  celeres  in  mala 


vota  dei!)  —  en  zij  stierf.  Na  korten  tijd  volgde,  ondanks  haar  offer, 
haar  man  haar  in  het  door  hem  haar  toebereide  graf. 

Tacitus  voelde  niets  voor  zulke  standvastigheid,  hij  begreep  de 
geestdrift  der  Joden  en  Isis-vereerders  niet,  evenmin  als  Musonius  de 
hardnekkigheid  van  Thrasea,  Marcus  Aurelius  de  onwankelbaarheid 
der  Christenmartelaren,  die  voor  hem  slechts  „ongemotiveerde  kop- 
pigheid" was*). 

Suetonius,  de  tweede  hoofdbron  voor  dezen  tijd,  is  minder  wijsgeer 
dan  Tacitus,  maar  ook  hem  ontbreekt  het  hooger  inzicht. 

Geen  wonder,  dat  we  met  de  berichten,  die  deze  historici  ons  over- 
brachten omtrent  de  lotgevallen  van  de  vreemde  godsdiensten  in  Ro- 
me, uiterst  voorzichtig  moeten  omgaan.  We  kunnen  ze  slechts  behan- 
delen, als  we  deden  met  de  overlevering  aangaande  de  oudste  Romein- 
sche  godsdienstgebruiken:  ons  houden  aan  de  naakte  feiten  en  trach- 
ten die  op  zich  zelf  te  waardeeren,  de  daaraan  toegevoegde  beschou- 
wingen of  verklaringen  volkomen  negeerend. 

We  zagen  dus  onder  Tiberius  tegelijk  met  de  aanhangers  van  Egyp- 
tische godsdiensten  de  Joden  vervolgen.  Of  voor  hun  kerk  het  bloed 
der  martelaren  een  welig  wassend  zaad  werd,  valt  moeilijk  te  beoor- 
deelen.  De  afkeer,  dien  ze  altijd  toonden  tegen  iedere  samensmelting 
met  andere  godsdiensten,  hun  overtuiging,  dat  Jeruzalem  de  eenige 
heilige  stad  moest  blijven  en  het  volstrelct  verbod  van  beeldendienst, 
dat  aansluiting  bij  de  keizervereeringvoor  ieder  rechtzinnig  Jood  on- 
mogelijk maakte,  hadden  tengevolge,  dat  toeneming  van  hun  aantal 
geen  gevaar  voor  andere  religies  beteekende  en  voor  de  keizerlijke 
regeering  ten  opzichte  van  den  staatsgodsdienst  onverschillig  bleef. 
Dat  Tiberius  de  Joden,  de  Isis-vereerders  en  de  astrologen  gelijkelijk 
vervolgde,  bewijst,  dunkt  me,  dat  hij  geen  ander  doel  beoogde  dan  het 
herstel  van  den  ouden  toestand.  Ook  onder  de  republiek  was  het  niet 
geoorloofd  geweest  binnen  het  stadsgebied  in  het  openbaar  vreemde 
ceremonies  te  beoefenen  en  waren  dikwijls  de  Egyptische  priesters,  die 
steeds  een  ambtsgewaad  droegen  en  de  Chaldeeuwsche  sterrewiche- 
laars,  die  zich  ook  door  hun  kleeding  onderscheidden,  uitgewezen. 

Maar  het  volk  wilde  niet  terug  naar  het  verleden,  wilde  van  de  repu- 
bliek niets  weten.  Is  daarvoor  sterker  bewijs  denkbaar  dan  het  onder- 
scheid van  zijn  gedrag  na  den  dood  van  Caesar,  die  openlijk  was  uit- 
gekomen voor  zijn  verlangen  koning  te  worden,  god-koning  zelfs,  en 
van  Tiberius,  die  niets  deed  zonder  of  tegen  „den  senaat  en  het  volk", 
die  door  weldoen  alleen  voor  zijn  naam  onsterflijkheid  wilde  ver- 
werven? 

Om  Caesar  rouwden  de  Joden  en  de  andere  vreemdelingen  geduren- 
de vele  nachten,  voor  hem  richtte  de  „man  van  de  straat"  een  zuil  van 
Numidisch  marmer  op  het  Forum  op,  waarbij  nog  jaren  lang  geofferd 
werd  ^).  Toen  daarentegen  Tiberius  stierf,  verheugde  het  volk  zich  zoo 
zeer,  dat  het  te  hoop  liepen:  „In  den  Tiber  met  Tiberius!"  schreeuwde. 


Israëlieten. 


Tiberius'  ver- 
volging is  een 
herhaling  van 
die  uit  den  re- 
publikein- 
schen  tijd. 


Het  volk  wil 
vrijheid  voor 
elke  gods- 
dienstoefe- 
ning. 
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„Anderen",  zegt  Suetonius «),  „richtten  een  bede  tot  de  Moeder  Aarde 
en  de  dei  Manes  „  „den  doode  onder  de  goddeloozen  een  verblijfplaats 
aan  te  wijzen"". 

Het  volk  wilde  de  godsdiensten  uitoefenen,  waarvoor  het  sympathie 
had,  onverschillig  of  ze  Italisch  of  Egyptisch,  oud  of  nieuw  waren  en 
de  keizer  had  te  kiezen:  óf  als  Caesar  de  volksliefde  te  winnen  door 
voedsel  te  geven  aan  den  van  het  Oosten  uit  zwellenden  stroom,  óf  als 
Tiberius  het  Romeinsche  uiterlijk,  dat  al  lang  geen  inhoud  meer  had, 
te  handhaven  en  den  haat  te  oogsten  van  de  bewoners  der  stad  Rome, 
die  al  lang  geen  Romeinen  meer  Avaren. 

Of  de  Joden  later  veel  voordeel  trokken  uit  de  vervolging  van  Tibe- 
rius tegen  hen,  weten  we  niet;  maar  Isis  werd  reeds  door  den  volgen- 
den keizer  ruimschoots  schadeloos  gesteld. 

Caligula  (37—41)  richtte  voor  haar  al  in  het  begin  van  zijn  regee- 
ring een  staatstempel  op  ^)  —  Tiberius  had  den  particulieren  tempel 
doen  verwoesten  en  het  beeld  der  godin  in  den  Tiber  doen  werpen  ^) 
—  en  er  zijn,  geloof  ik,  enkele  aanwijzingen,  dat  hij  ook  in  andere  op- 
zichten Egyptische  gewoonten  in  Rome  invoerde.  Sommige  van  zijn 
handelingen,  die  ons  door  de  geschiedschrijvers  als  bewijzen  van 
krankzinnigheid  zijn  voorgesteld,  worden  veel  begrijpelijker,  ja,  vol- 
komen logisch,  wanneer  men  ze  in  „Egyptisch"  licht  beschouwt.  „Hij 
heeft",  zegt  weer  Suetonius,  „op  het  punt  gestaan  zich  den  diadeem 
op  het  hoofd  te  drukken  en  den  uiterlijken  schijn  van  het  principaat  tot 
een  werkelijk  koningschap  te  maken".  Als  we  dit  voornemen  als  ern- 
stig bedoeld  opvatten  en  in  Caligula  niet  alleen  een  „Koning",  maar 
een  ,,Pharao"  zien,  dan  verbazen  wij  ons  niet  meer,  dat  hij  ook  de  reli- 
gieuze allures  van  den  Zonnekoning  aannam. 

Er  is  in  de  Egyptische  godenleer  veel  verwards,  omdat  altijd  het 
oude  naast  het  nieuwe  bestaan  bleef,  maar  ik  heb  hier  slechts  enkele 
vaststaande  feiten  uit  de  latere  ontwikkeling  van  den  godsdienst  noo- 
dig,  waarvan  het  verband  met  Caligula's  handelingen,  dunkt  me,  dui- 
delijk is  en  die  deze  verklaarbaar  maken. 

ledere  koning  is  in  Egypte  een  incarnatie  van  den  zonnegod  Ra. 
Horus  wordt  dikwijls  geïdentificeerd  met  Ra,  maar  hij  heet  ook  de 
zoon  van  Osiris  en  Isis  en  de  wreker  van  zijn  door  Set  of  Typhon  ge- 
dooden  vader,  dien  hij  tot  nieuw  leven  wekt.  Osiris  is  de  Messias  en 
tegelijk  de  verlossende  god;  hij  sterft  eerst  en  wordt  dan  herboren.  Isis 
is  de  vrouw  en  zuster  van  Osiris.  In  navolging  van  de  goden  huwden 
de  Pharao's  zoo  mogelijk  hun  zusters;  zij  meenden  daarmee  de  god- 
delijkheid van  hun  geslacht  te  verdubbelen.  Isis,  ook  vereerd  in  de  ge- 
daante van  een  gehoornde  koe,  is  de  maangodin,  is  dus  Diana.  Uit  Isis 
en  Osiris  wordt  Horus  geboren,  die  den  dood  zijns  vaders  wreken  zal. 
Na  zijn  herrijzenis  wordt  Osiris  rechter  over  de  dooden. 

Hooren  we  nu,  wat  Suetonius^) ons  van  Caligula  vertelt:  Hij  laat  de 
hoofden  van  godenbeelden,  o.a.  van  den  Olympischen  Zeus,door  zijn 


hoofd  vervangen,  zich  met  den  naam  van  den  ouden  hemelgod  van 
Latium,  Juppiter  Latiaris,  begroeten  en  raadpleegt  over  dag  Juppiter 
Capitolinus.  In  heldere  nachten  noodigt  hij  met  dringende  beden  de 
volle  maan  in  zijn  armen  te  komen  rusten.  Hij  draagt  zorg,  dat  een 
krachtiger  man  den  Diana-priester  van  Aricia,  over  wiens  vreemd 
ambt  boven  (bl.  22  en  67)gesprokenwerd,doodt  en  vervangt.  Tot  vrouw 
neemt  hij  zich  zijn  zuster  Drusilla,  zweert  altijd  bij  haar  goddelijkheid, 
benoemt  haar  tot  zijn  erfgename  en  doet  bij  haar  dood  een  officieelen 
rouwtijd  uitschrijven.  Op  den  laatsten  dag  van  zijn  leven  waren  detoe- 
bereidselen  getroffen  voor  een  nachtelijk  schouwspel,  waarbij  Egyp- 
tenaren  en  Aethiopiërs  tafreelen  uit  de  onderwereld  zouden  opvoeren. 
—  Is  het  te  gewaagd  in  dit  alles  opzet,  „stemming  maken"  voor  een 
Egyptiseering  van  het  Romeinsche  rijk,  te  zien? 

Ofschoon  Claudius  (41 — 54)  blijkbaar  op  godsdienstige  uitbundig- 
heid niet  gesteld  was  —  hij  verbande  weer  eens  „de"  Joden  uit  Rome 
en  schafte  in  Gallië  den  Druïdengodsdienst  af  —  trachtte  hij  aan  de 
behoefte  aan  mystiek  te  voldoen  door  een  poging  te  wagen  de  Eleusi- 
nische  mysteriën  naar  Rome  over  te  brengen,  wat  hem  om  ons  onbe- 
kende redenen  niet  gelukte  '^). 

Aan  Nero  ^^)  (54 — 68)  hadden  waarzeggers  voorspeld,  dat  hij  eens 
een  Oostersch  keizerrijk  zou  stichten;  dit  droombeeld  kon  hij  niet  ver- 
geten. Vooral  tot  Egypte  voelde  hij  zich  aangetrokken:  eens  was  hij 
zelfs  op  het  punt  naar  Alexandrië  te  verhuizen  en  daar  zijn  hoofdstad 
te  vestigen.  Geen  wonder,  dat  hij  den  dienst  van  Isis  officieel  erkende. 

De  Egyptische  godsdienst  nadert  nu  het  hof  al  meer  en  meer.  Vóórdat 
Vespasianus  in  69  tegen  Vitellius  optrekt,  doet  hij  in  Alexandrië  won- 
derdadige genezingen  —  dat  was  een  in  het  oog  vallende  „gave"  van 
de  Isispriesters  —  en  bracht  den  nacht  vóór  den  triomf  over  Jeruzalem 
(in  het  jaar  71)  met  zijn  zoon  Titus  in  den  Isis-tempel  door  ^2). 

Hoe  zeer  de  Egyptische  goden  ook  onder  de  regeering  van  den 
wijsgeer  Hadrianus  (117 — 138)  in  trek  bleven  bewijzen  talrijke  in  zijn 
villa  bij  Tivoli  gevonden  beelden,  maar  hun  grootsten  triomf  vierden  ze 
eerst  onder  Marcus  Aurelius' zoon  Commodus(180— 192).  Van  hem 
wordt  verhaald,  dat  hij  als  Anubis  uitgedost  door  Rome's  straten  trok  ^^). 

De  geschiedschrijver,  die  ons  dit  bericht  overbrengt,  beschouwt 
zulk  optreden  als  buitensporigheid  —  in  Caligula  was  het  nabootsen 
van  Egyptische  zeden  regelrecht  krankzinnigheid  genoemd  — ,  maar 
misschien  was  zoo'n  handeling  veeleer  weldoordachte  politiek.  Ook 
later  toch  zoeken  de  keizers  volksgunst  door  eerbied  te  bewijzen  aan 
godsdiensten,  die  veel  aanhangers  vinden.  Men  kan  er  zeker  van  zijn, 
dat  onder  Commodus' regeering  talrijke  toeschouwers  neerknielden  bij 
het  voorbijtrekken  van  de  statige  processie,  vol  bewondering  voor  den 
vromen  keizer,  die,  om  met  Apuleius^*)  te  spreken:  „tegen  zijn  van 
zaligheid  zwellende  borst  het  eerwaardig  effigie  droeg  der  almachtige 
godheid". 
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Tegenstelling 
met  den  tijd 
van  Augustus. 


De  liturgie 
van  Isis. 


De  leer. 


Osiris  als 
heiland. 


Mysteriën. 


Nadat  hij  op  den  barbaarschen  vijand  in  het  Noorden  een  overwin- 
ning had  behaald,  deed  dezelfde  Commodus  een  munt  slaan,  waarop 
wordt  voorgesteld  hoe  hij,  bekranst  door  de  Victorie,  over  een  ver- 
sierd brandend  altaar  de  hand  reikt  aan  Serapis,  die  met  Isis  (zij  houdt 
haar  gewoon  attribuut,  het  sistrum,  in  de  hand)  tegenover  hem 
staat  ^^). 

De  zoon  van  den  laatsten  der  Stoïcijnen,  van  den  eenzamen  den- 
ker, die  in  zijn  beredeneerde  wanhoop  zelfs  de  onsterflijkheid  van  de 
ziel  had  geloochend,  dankt  voor  de  aan  de  Romeinsche  wapens  ver- 
leende gunst ...  de  goden  van  het  rijk  der  eeuwige  onvergankelijk- 
heid, Egypte! 

In  den  zeeslag  bij  Actium  (31  vóór  Christus)  hadden,  volgens  Ver- 
gilius^^),  „de  penaten  en  de  groote  goden"  heel  het  leger  der  mon- 
stergoden van  het  Nijlland  teruggeworpen;  de  dichter  wijst  ^')  ons  op 
het  schild  van  Aeneas  den  „blaffer  Anubis"  vluchtend  voor  de  be- 
schermers van  het  Westen;  in  192  na  Christus  tooit  zich  de  keizer  van 
Rome  met  het  mom  van  dienzelfden  hondskoppigen  god  als  met  hei- 
ligst priestergewaad,  dankt  hij  op  onvergankelijke  munten  Serapis  en 
Isis  voor  de  bescherming  door  hen  aan  het  Rijk  verleend! 

XL. 

In  den  dienst  der  godin  Isis  was  sedert  Augustus,  zoover  wij  weten, 
geen  verandering  gekomen.  Nog  openden  's  morgens  getonsureerde 
in  het  wit  gekleede  priesters  met  plechtig  ceremonieel  den  tempel, 
toonden  gedurende  den  dienst  den  levenden  god  in  den  vorm  van  een 
urn  met  Nijlwater  aan  de  gemeente  en  versierden  het  beeld  der  godin 
met  de  gewaden  en  kleinooden,  die  de  geloovigen  haar  schonken, 
nog  zetten  ze  na  den  middag  het  dierbaar  lijk  van  Osiris  bij,  nog  vier- 
den ze  met  alle  vromen  in  den  herfst  het  groote  feest  van  zijn  op- 
standing. 

Maar  de  stemming  der  geloovigen  was  dieper,  inniger  geworden. 
Nadat  in  vergeefsch  wachten  de  hoop  op  een  spoedig  komend  dui- 
zendjarig rijk  vervloog,  liet  ze  plaats  voor  de  overtuiging,  dat  eerst  na 
het  afsterven  van  het  lichaam  en  na  een  „vagevuur"  aan  de  ziel  de 
ware  kennis  van  haar  wezen  zal  worden  geopenbaard. 

Om  den  doode,  vóór  hij  zijn  moeilijken  tocht  begint  een  hart  onder 
den  riem  te  steken,  schrijven  de  Isis-vereerders  op  het  graf  de  verma- 
ning: „Wees  goedsmoeds"  en  wenschen  ze  haar  toe:  „Moge  u  Osiris 
het  koele  water  reiken",  d.  i.  „moge  de  Heiland,  die  heerscht  in  het 
doodenrijk  en  over  u  oordeelen  zal,  u  waardig  keuren  opgewekt  te 
worden  tot  het  nieuwe,  ware  leven!" 

Van  het  vurig  enthoesiasme,  dat  een  gevolg  was  van  de  inwijding 
in  de  Egyptische  mysteriën  —  het  wordt  een  eigenaardige  trek  in  alle 
godsdiensten  van  deze  periode,  dat  ze  naast  den  openlijken  eeredienst, 


bestaande  in  symbolische  handelingen,  een  geheime  leer  bezitten,  die 
deze  zinnebeelden  verklaart  —  getuigt  schitterend  het  wonderlijk  boek 
van  Marcus  Aurelius'  tijdgenoot  Apuleius,  dat  „Metamorphosen"  heet 
en  ook  bekend  is  onder  den  naam  van  „Gouden  Ezel". 

In  het  raam  van  een  traditioneele  avonturenroman,  die  het  leven  van 
de  tweede  eeuw  na  Christus  in  alles  behalve  vleiende  kleuren  schildert, 
vlecht  de  schrijver  eerst  de  episode  van  Psyche  in,  die  ongetwijfeld 
onder  het  sprookjeskleed  zinspelingen  op  de  lotgevallen  van  de  ziel 
na  den  lijfsdood  verbergt,  en  besluit  dan  zijn  werk  met  een  uitvoerige, 
aanschouwelijke  en  volkomen  eerlijk  gemeende  beschrijving  van  zijn 
eigen  inwijding  in  de  geheimenissen  van  de  Egyptische  leer. 

Wat  hem  eigenlijk  geopenbaard  werd,  zegt  hij  niet,  over  het  be- 
slissend oogenblik,  waarop  hij  „zag",  schrijft  hij  slechts  0:  „Ik naderde 
tot  de  grenspalen  des  doods,  en  na  den  drempel  van  Proserpina  be- 
treden te  hebben,  keerde  ik  van  daar  terug,  gevoerd  door  alle  elemen- 
ten. Midden  in  den  nacht  heb  ik  de  zon  des  hemels  gezien,  schitterend 
in  wit  licht,  ik  ben  tot  de  goden  der  hel  en  de  goden  des  hemels  toe- 
getreden en  heb  ze  van  nabij  vereerd".  Maar  zijn  dankbare  stemming 
uit  zich  in  schoone  gebeden, gericht  tot  zijn  „duizendnamige"  weldoen- 
ster,  die  Ceres,  Iuno,Venus,  Diana,  Cybele  en  Isis  omvat,  die  de  Natuur 
verbeeldt  in  al  haar  wisselende  vormen,  tegelijk  hoogste  en  eenige 
hemelmacht  is.  Zij  of  Serapis,  die  volgens  Hadrianus  *)  (117 — 138) 
tijdens  zijn  reizen  in  Egypte  te  Alexandrië  de  éénige  God  was  voor 
Egyptenaren,  Joden  en  Christenen,  wien  volgens  den  kerkvader  Ter- 
tullianus  ^)  heel  de  wereld  eerde  en  bij  wien,  volgens  hem,  heel  Africa 
zwoer,  of  Osiris  —  het  is  onverschillig,  welke  naam  van  de  nauw  ver- 
bonden godheden  toevallig  het  meest  op  den  voorgrond  treedt  —  altijd 
is  het  Egypte,  dat  de  geesten  beheerscht,  dat  de  geloovigen  door  een 
„heiligen  krijgsdienst",  door  gebeden  aan  het , altaar  der  barmhartig- 
heid" voorbereidt  op  de  „zaligheid  des  geloofs"  en  geleidt  naar  de 
„haven  van  rust". 

—  „Gij,  Isis,  eeuwige  bron  van  heiivoor  het  menschelijk  geslacht, 
die  de  stervelingen  koestert  in  barmhartigheid,  gij  zijt  een  teedere 
moeder  voor  de  in  ellende  veel  beproefden.  Geen  dag,  geen  nacht, 
geen  oogenblik  zelfs  gaat  voorbij,  zonder  dat  gij  een  weldaad  doet. . . 
Ik  ben  arm  en  kan  u  niets  geven,  maar  ik  zal  u  tenminste  de  hulde  van 
een  vroom  gemoed  brengen:  uw  heilig  beeld  zal  steeds  gegrift  blijven 
in  het  diepst  geheim  mijns  harten".  — 

Er  ligt  een  lange  ontwikkeling  van  godsbegrip  tusschen  zoo'n  gebed 
van  Apuleius  in  de  tweede  helft  van  de  tweede  eeuw  na  Christus  en 
dat  van  den  primitieven  herder  uit  den  voorhistorischen  tijd  van  Rome 
(vgl.bl.7— 8): 

„Als  ik  mijn  dieren  op  heiligen  grond  heb  laten  weiden,  of  heb  neer- 
gezeten onder  een  heiligen  boom,  of  een  van  mijn  schapen,  zonder  dat 
ik  het  wist,  graasde  op  een  graf;  als  ik  een  verboden  kreupelboschje 
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betrad,  als  mijn  sikkel  een  heilig  bosschage  beroofde  van  een  blader- 
rijken  tak  om  het  loof  aan  een  ziek  schaap  te  geven,  vergeef  me  mijn 
zonde." 

De  gevreesde  god  der  wrake,  die  ook  onwillekeurig  verzuim  straft, 
is  geworden  tot  een  vergevend  god  der  liefde.-Oe  Griek  Aristides*) 
schreef  in  Apuleius'  tijd:  „Serapis  is  tegelijk  de  beste  vriend  der  men- 
schen en  de  meest  te  vreezen  macht,  maar  hij  is  tot  erbarmen  meer 
geneigd",  en  aan  Apuleius  beloofde  Isis  zelf:  „Gij  zult  zalig  en  roem- 
rijk leven  onder  mijn  voogdij  en  wanneer  gij  na  het  voleinden  van  uw 
aardschen  levenstijd  afdaalt  in  de  onderwereld,  zult  ge  daar  mij  terug- 
vinden en  dikwijls,  als  bewoner  der  Elyseesche  velden,  mij,  die  u  gun- 
stig gezind  ben,  vereeren.  En  gij  moogt  u  herinneren,  dat  het  in  de 
macht  van  mij  alleen  ligt,  wanneer  ge  door  ijver  en  vroomheid  en 
standvastige  kuischheid  u  verdienstelijk  maakt  voor  mijn  goddelijk- 
heid, uw  leven  ook  over  den  door  het  noodlot  u  gestelden  termijn  te 
verlengen."^) 

De  goden  zijn  gaan  leven  ter  wille  van  de  menschen,  zooals  de  men- 
schen in  dezen  tijd  leerden  te  leven  ter  wille  van  elkander. 

Zoo  immers  is  de  stemming  van  heel  dezen  tijd,  ook  buiten  de 
„kerken".  Zij  bewoog  Hadrianus«)(l  17— 138)  er  toe  een  wette  maken, 
die  den  meesters  verbood  hun  slaven  te  dooden  en  dezen  voor  de  ge- 
wone rechters  bracht;  zij  deed  den  in  zijn  jeugd  zoo  bitteren  Juvenalis 
(circa  60— circa  1 40),  toen  hij  oud  werd,  zeggen ') :  „De  natuur  bewees, 
toen  zij  den  menschen  tranen  gaf,  dat  zij  hun  teerhartigheid  verleenen 
wilde";  zij  gaf  Marcus  Aurelius »)  (161—180)  de  schoone  woorden  in: 
„Wie  waarlijk  mensch  is,  heeft  lief  ook  wie  hem  leed  doet".  — 

XLI. 

Sedert  Nerva  in  96  na  Christus  Domitianus  opvolgde  zat  de  wijs- 
heid op  den  Romeinschen  keizertroon.  Nerva  en  Traianus  maakten 
het  mogelijk  dat  Hadrianus,  Antoninus  Pius  en  Marcus  Aurelius  re- 
geerden volgens  de  zuivere  leer  der  Stoïcijnen.  De  laatste  steeg  niet 
alleen  in  zijn  woorden  tot  de  hoogste  hoogten  van  zedelijkheid,  ook 
zijn  daden  waren  hem  waardig.  Zoo  iemand,  verdiende  hij,  dat  zijn 
bestuur  gezegend  werd. 

Maar  het  werd  dat  niet!  Integendeel:  onberekenbare,  onverwachte 
rampen  bezochten  het  rijk  juist  onder  den  laatsten  der  „verlichte  des- 
poten". Hij  droomde  van  eeuwigen  wereldvrede  en  streefde  onver- 
moeid naar  de  volmaking  van  het  geluk  zijner  onderdanen;  het  nood- 
lot bracht  hevigen  krijg  tegen  vreemden  en  burgers,  maaide  door 
ziekte  de  helft  van  de  bewoners  van  Rome's  gebied  weg. 

Een  gelukkig  gevoerde  oorlog  tegen  de  Parthen  besmette  het  leger 
met  pest  en  toen  het  even  later  door  gevaarlijke  invallen  der  Germanen 
—  reeds  nu  begint  de  „volksverhuizing"  —  naar  het  Westen  geroepen 
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werd,  brak  overal  op  zijn  weg  de  vreeselijke  kwaal  uit,  die  bleef  heer- 
schen  tot  na  des  keizers  dood. 

Evenmin  als  de  ziekte  liet  de  oorlog  het  rijk  met  rust:  na  den  Parthen- 
oorlog  vocht  Marcus  Aurelius  dertien  jaar  lang  op  het  noordelijk  front  • 
slechts  een  paar  jaar  heerschte  daar  een  betrekkelijke  rust,  die  den 
keizer  m  staat  stelde  den  opstand  van  een  veldheer  in  het  Oosten  te 
onderdrukken. 

Zóó  wilde  het  noodlot,  dat  het  bestuur  was  van  den  wijsgeer  die 
niets  anders  gezocht  had  dan  vrede  en  geluk  voor  allen  aan  wie  hij  in 
zijn  groote  macht  meende  die  te  kunnen  geven.  Is  het  wonder  dat  de 
grondtoon  van  zijn  „Overpeinzingen"  droef  is?  ' 

Niet  om  zich  zelf  leed  hij.  Hij  wist  immers,  dat  de  ware  wijsheid  is 
het  eigen  hart  rein  te  bewaren,  onberoerd  van  lust  en  leed,  onafhanke- 
lijk van  anderer  doen  en  laten;  als  onvermijdelijke  beschikking  aan  te 
nemen  al  wat  ons  treft  en  den  dood,  het  eind  van  ons  bestaan  gelaten 
blijde  te  verwachten.  Als  wijsgeer  kon  hij  ook  niet  om  de  anderen  lijden 
of  treuren  over  de  verzwakking  van  het  wereldrijk,  want  volgens  zijn 
levensbeschouwing  hadden  de  goden  verordineerd,  dat  alles,  ook  het 
grootste,  ook  het  heelal,  vergaan  zou,  en  was,  wat  de  goden  verordi- 
neerden,  schoon  geregeld  en  met  menschlievendheid. 

Maarhijerkendealsmènsch,datnietallenwijszijn,nietallengelooven 
kunnen,  dat,  wat  God  doet,  welgedaan  is;  zag  in,  dat  een  niet-philosoof 
als  onberekend  onheil  komt,  de  goden  vreezen  gaat,  aan  hun  wraak- 
zucht begint  te  gelooven  en  dus  er  naarstreeft  hen  gunstig  te  stemmen 

De  Germanen  drongen  tot  op  de  grens  van  Italië,  tot  Aquileia,  door; 
nooit  sedert  Hannibal  was  het  gevaar  voor  Rome  zoo  dreigend  ge- 
weest. Tóen  had  een  uitbarsting  van  godsdienstige  wanhoop  plaats 
die  de  sceptische  overheden  er  toe  bracht  hun  godsdienstige  verplich- 
tingen nauwkeurig  na  te  komen,  ook  niet-Romeinsche  religies  te  er- 
kennen en  toe  te  geven  aan  het  wondergeloof  der  menigte.  Nu  zien 
we  iets  dergelijks  gebeuren.  Marcus  Aurelius  vierde,  ofschoon  diep 
getroffen  door  den  plotselingen  dood  van  zijn  zevenjarigen  zoon  Verus 
Caesar,  dadelijk  na  dit  zwaar  verlies,  de  spelen  ter  eere  van  Juppiter 
üptimus  Maximus  met  bizonderen  luister  en  nauwgezetheid  In  den 
optocht  werd  een  gouden  standbeeld  van  den  pasgestorven  Verus  rond- 
gedragen, zijn  naam  werd  in  het  lied  der  Saliërs  opgenomen  O- 

De  Stoïcijn,  die  in  zijn  eigen  geschriften  altijd  heel  in  't  algemeen 
van  de  goden"  of  „God"  spreekt  en  pantheïstisch  denkt,  volgt  hier 
nauwkeurig  de  gebruiken  van  den  Romeinschen  staatsgodsdienst  op 
zooals  de  consuls  hadden  gedaan  tijdens  den  oorlog  tegen  Karthago 
en  tegen  de  Kimbren,  Augustus  na  den  nederlaag  van  Varus  in  het 
1  eutoburgerwoud  2),  en  betoont  eerbied  zelfs  voor  een  van  de  aller- 
primitiefste  uitingen  van  godsdienst  in  het  oude  Rome,  voor  het  onver- 
staanbare  lied  van  de  voordansers  van  den  Sabijnschen  krijgsgod. 
Maar  evenmin  als  tijdens  Hannibal  is  nu  het  beangstigd  volk  tevre- 
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den  met  de  vereering  der  staatsgoden;  het  wil  ook  zijn  eigen  goden, 
voor  wie  het  veel  meer  voelt,  genoemd  zien,  en  als  toen  geeft  de  regee- 
ring aan  zijn  wensch  gevolg.  Marcus  Aurelius  doet  bij  het  begin  van 
den  oorlog  tegen  de  Markomannen,  die  kwam  na  het  uitbr  ^n  van  de 
pest,  priesters  van  alle  mogelijke  vreemde  godsdienste.,  naar  Rome 
komen  en  daar  hun  ceremoniën  volbrengen  tot  heil  van  den  staat^). 

En  hij  ging  zelfs  nog  verder.  Evenals  in  den  ouden  tijd  waren  ook 
nu  orakelspreuken  in  de  mode  en  verkondigden  profeten  en  wonder- 
doeners hun  wijsheid.  Een  van  dezen  —  Alexander  van  Abonoeteichos, 
van  wien  de  conferencier  Lucianus  zoo  onderhoudend  weet  te  vertel- 
len —  voelde  zich  geroepen  in  ouderwetsche  hexameters  het  vooruit- 
zicht van  den  oorlog  tegen  de  Germanen  te  openbaren.  Men  moest, 
zoo  orakelde  hij,  twee  leeuwen,  „de  dienaren  van  Cybele",  den  Donau 
injagen  en  in  die  rivier  Arabisch  reukwerk  strooien,  dan  zou  de  zege 
glansrijk  zijn.  Marcus  Aurelius  liet  toe,  dat  gedaan  werd  als  de  ziener 
wilde.  Op  de  Markomannen  maakten  de  koningen  der  woestijn  geen 
grooten  indruk:  zij  kenden  geen  leeuwen,  meenden  een  soort  van  wil- 
de honden  te  zien  en  sloegen  ze  met  stokken  dood.  Ten  slotte  was  de 
overwinning  glansrijk,  n.1.  die  van  de  Germanen.  Alexander  zei  natuur- 
lijk, het  bekende  voorbeeld  van  het  Delphisch  orakel  volgend,  dat  hij 
het  zóó  bedoeld  had  en  het  volk  bleef  hem  gelooven^)!  Werkelijke 
Romeinsche  successen  werden  aan  goddelijke  hulp  toegeschreven. 
Eens  verwoestte  een  bliksemstraal  een  verdegigingstoren  van  den 
vijand,  een  ander  maal  leschte  een  zware  regenbui  eerst  den  dorst  der 
Romeinen,  overstelpte  en  verzwakte  toen  de  Germanen.  Van  beide 
voorvallen  deed  de  vrome  keizer  verslag  in  een  brief  aan  den  senaat, 
beide  vereeuwigde  hij  op  de  zuil,  die  hij  ter  herinnering  aan  zijn  oor- 
logen in  Rome  deed  oprichten  en  die  daar  nog  op  de  Piazza  Colonna 
staat  ^). 

Letterlijke  naleving  van  de  oudste  feestvoorschriften,  te  hulp  roepen 
van  de  vreemdste  afgoden,  off  icieele  sanctie  van  toovenaarsuitspraken, 
openlijke  erkenning  van  wonderdadige  hulp,  zoo  ver  was  het  geko- 
men met  den  Stoïcijn  op  den  Romeinschen  keizertroon,  nadat  twee 
menschengeslachten  lang  wijzen,  die  behoorden  tot  diezelfde,  meest 
praktische  en  energieke,  onder  de  Grieksche  denkerssecten,  geregeerd 
hadden.  Het  pleit  van  de  Rede  was  verloren,  ofschoon  haar  laatste  aan- 
bidder nog  almachtig  heerschte,  altijd  de  woorden  van  Plato  herhaalde, 
dat  staten  bloeien,  wanneer  ze  door  wijsgeeren  geregeerd  worden  of  de 
regeerders  aan  wijsbegeerte  doen^),  zelf  publieke  voorlezingen  hield, 
waarin  hij  de  Stoa  aan  zijn  volk  aanbeval ')  en  een  wet  uitvaardigde, 
die  de  verwekkersvan  paniek  veroorzakend  fanatisme  met  ballingschap 
bedreigde  *). 

Zoolang  Marcus  Aurelius  met  zijn  ziel  alleen  was,  zag  hij  geen 
kwaad  in  de  wereld;  dan  scheen  het  hem,  dat  wijze  Voorzienigheid 
alles  doordrong  en*  regelde,  zóó  als  het  goed  was.  En  daar  hij  zich 
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vóór  praatte  dat  het  heelal  onverbeterlijk  geregeld  was,  voelde  hij 
geen  behoefte  aan  een  persoonlijke  onsterflijkheid,  was  het  hem  ge- 
noeg te  gelooven,  dat  na  den  lijfsdood  het  deeltje  goddelijkheid,  dat 
de  menschenziel  is,  spoorloos  zich  oplost  in  haar  oorsprong,  in  het 
aldoordringend  goddelijke,  in  de  onverdeelde  wereldziel. 

Maar  zijn  onderdanen  zagen  hoe  de  zwarte  dood  rondom  de  steden 
en  landen  ontvolkte,  hoe  de  voortdurende  oorlogen  de  welvaart  deden 
verdwijnen,  en  zij  vatten  dat  niet  op  als  het  wijze  werk  der  welbewuste 
Rede,  maar  als  een  straf  van  goden,  als  een  boete  den  menschen  op- 
gelegd, omdat  zij  zondig  waren. 

Waar  zonde  is,  moet  kwaad  bestaan  en  hoe  is  dit  kwaad  te  verkla- 
ren, wanneer  een  almachtige,  algoede  Voorzienigheid  de  wereld  be- 
stuurt? 

Het  verstand  der  Latijnen,  Sabijnen  en  Grieken  had  zich  met  deze 
vraag  niet  bezig  gehouden.  Voor  hen  stond  het  immers  vast,  dat  de 
goden  niét  algoed  zijn,  dat  ze,  indien  ze  zich  verongelijkt  gevoelen, 
k  wel  degelijk  het  recht  hebben  te  straffen,  ook  wanneer  de  menschen 

"  onbewust  falen.  Aan  allerlei  offergebruiken,  die  we  vroeger  bespra- 

1  ken,  ligt  het  idee  ten  grondslag,  dat  het  heele  volk  moet  boeten  voor 

wat  één  persoon  misdeed  tegen  de  goden  en  omgekeerd,  dat  de  zonde 
•    van  allen  door  het  offer  van  één  kan  ,worden  gedelgd. 

Waar  zulke  opvattingen  bestaan,  heeft  het  geloof  aan  algoedheid 
der  goden  geen  zin,  want  wanneer  de  menschen  met  vrijen  wil  kunnen 
doen  of  laten,  wat  de  goden  aangenaam  is,  dan  zijn  die  niet  almachtig 
en  zonder  almacht  is  algoedheid  zwakheid. 

Het  „klassieke"  godsbegrip  gaat  uit  van  antagonisme  tusschen  god 
en  mensch,  dus  van  den  vrijen  wil  van  beiden:  de  menschelijke  han- 
delingen worden  niet  bestuurd  door  de  godheid,  de  goden  zijn  niet 
É         gebonden  aan  de  wetten  van  een  moraal. 

Zoolang  de  bewoners  van  het  Romeinsche  rijk  de  oude  denkge- 
woonten behielden,  kon  een  religieuze  paniek,  zooals  die  uit  den  tijd 
van  Hannibal  bijvoorbeeld,  wel  leiden  tot  het  nauwkeuriger  naleven 
van  ceremonieele  voorschriften,  tot  het  invoeren  van  nieuwe  goden  en 
andere  plechtigheden,  maar  raakte  ze  niet  de  wijsbegeerte  van  den 
godsdienst,  schokte  het  leed,  dat  goeden  en  slechten  gelijkelijk  trof, 
niet  het  vertrouwen  in  een  vaderlijk  wereldbestuur. 

XLII. 

Marcus  Aurelius  is  de  laatste  Stoïcijn;  met  zijn  dood  eindigt  de  Egyptische  en 
heerschappij  van  het  Grieksche  begrip;  sinds  dien  leidt  het  Oosten  postersche 
zoowel  de  geesten  als  de  harten.  mvioed. 

Wij  zagen  reeds  hoe  grooten  invloed  Egypte's  Isis-enSerapisdienst 
zich  sedert  Augustus  verwierf.  Hij  werkte  niet  alleen  door  zijn  schitte- 
rende processies  en  zijn  dagelijks  herhaald  liturgisch  drama  op  de 
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zinnen  der  stedelingen,  maar  gaf  ook  in  zijn  leer  aan  de  geloovigen 
de  uitdrukkelijke  verzekering,  dat  zij  na  den  dood  met  lijf  en  ziel  zou- 
den worden  vereenigd  met  Serapis  en  in  gelukzalige  onsterflijkheid 
zich  zouden  verkwikken  aan  de  eeuwige  beschouwing  der  goden. 

Deze  theologie  had  een  paar  honderd  jaar  lang  de  godsdienstige 
behoeften  van  Rome  bevredigd,  maar  zij  voldeed  nu  blijkbaar  niet 
meer.  Wel  behield  ze  haar  voorname  plaats  in  het  staatsieven  en  in  dat 
van  de  gewone  menschen,  wel  droeg  Marcus  Aurelius'  zoon  Commo- 
dus  (180 — 193)  openlijk  het  kostuum  van  een  Isis-priester,  wijdde  Ca- 
racalla  (212— 217)meer  dan  één  tempel  binnen  het  pomeriumaanisis 
en  nam  hij  haar  onder  de  officieele  goden  van  Rome  op  '),  maar  ze 
was  niet  meer  de  eenige  mededingster  van  de  oude  staatsreligie. 

Isis  is  een  teedere  moeder  voor  de  in  ellende  diepbedroefden,  Sera- 
pis meer  tot  erbarmen  dan  tot  straffen  geneigd,  maar  beiden  zijn 
slechts  de  voorspraak  der  menschen  tegenover  het  noodlot,  de  gelei- 
ders van  hun  zielen,  boven  hen  staat ...  het  ondoorgrondelijke. 

Wanneer  Isis,  Osiris,  Serapis,  Horus  allen  slechts  het  goede  willen 
voor  de  menschen,  wanneer  ze  hen  bijstaan,  hen  steunen  zoo  vaak  ze 
faalden,  nooit  de  stervelingen  willens  benadeelen,  waarom  ontnemen 
ze  hun  dan  niet  de  mogelijkheid  van  zondigen,  waarom  maken  ze  voor 
hen  den  strijd  noodeloos  moeilijk? 

De  Egyptische  leer  verklaart  niet  hoe  de  hoogste  god  is,  die  nooit 
tot  de  menschen  afdaalde,  niet  geboren  werd  als  Osiris,  niet  stierf  en 
herleefde  als  hij,  met  hem  niet, als  Isis  en  Horus,  in  familierelatie  staat, 
en  ook  niet,  waarom  het  kwaad  bestaat. 

De  wijsbegeerte  en  het  godsdienstig  verlangen  van  het  volk  begon- 
nen naar  verklaringen  van  deze  problemen  te  zoeken. 

Eigenlijk  hadden  beide  die  reeds  vroeger  gegeven:  de  Orphici  in 
theologischen  vorm,  toen  zij  de  boosheid  der  menschen  verklaarden 
als  gevolg  van  de  erfzonde  begaan  door  den  moord  op  Zagreus,  den 
zoon  van  God,  gezonden  om  de  menschen  gelukkig  te  maken;  Pytha- 
goras als  wijsgeer,  betoogend,  dat  de  ziel,  ongeboren  en  onsterflijk 
deel  der  goddelijkheid,  als  stofje  neerdanst  in  een  zonnestraal  om  in 
aardsch  lichaam  ook  de  aandoeningen  daarvan  te  leeren  kennen  en 
dat  ze  na  die  leering  weer  zulk  een  lichtbaan  volgt  naar  boven.  Maar 
zoowel  de  Orphische  secten  als  de  Pythagoreïsche  vereenigingen 
schijnen  het  contact  met  het  volk  verloren  te  hebben,  in  elk  geval  blij- 
ven ze  heelemaal  op  den  achtergrond.  De  philosophie,  die  na  het  ver- 
dwijnen van  de  Stoa  den  meesten  toeloop  vindt,  is  het  in  Egypte  onder 
Oosterschen  invloed  ontstane  Neo-Platonisme;  de  religies,  die  de 
ster  van  Isis  verduisteren,  zijn  Syrisch  en  Perzisch. 


« 
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XLIII. 

Het  Neo-Platonisme  i)is  een  wijsbegeerte  van  den  godsdienst,  eigen- 
lijk een  godsdienst  voor  geleerden.  Zoo  begint  het  dan  ook.  Philo,  een 
Israëliet,  die  omstreeks  het  begin  van  onze  jaartelling  in  de  talrijke 
Joodsche  gemeente  van  Alexandrië  door  afkomst,  deugden  en  kunde 
grooten  invloed  had,  tracht  de  wijsheid  der  Grieken  terug  te  vinden  in 
het  Oude  Testament.  Met  behulp  van  allegorische  verklaringen  en  het 
vermoeden  van  een  verborgen  beteekenis  in  schijnbaar  gewone  woor- 
den weet  hij  uit  de  Heilige  Schrift  alles  te  halen,  wat  hij  er  in  wenscht 
te  vinden.  Zoodoende  beletten  de  overgeleverde  woorden  der  wet,  die 
eigenlijk  heel  wat  anders  beduiden,  hem  niet  een  eigen  stelsel  te  be- 
zitten. Als  wijsgeer  ziet  hij  zich  aan  voor  een  volgeling  van  Plato,  maar 
ten  opzichte  van  het  Godsbegrip  gaat  hij  een  heel  anderen  kant  uit. 

God  is  volgens  hem  zonder  einde  en  volstrekt  volmaakt,  met  geen 
van  onze  aardsche  begrippen  te  benaderen :  hij  is  hooger  dan  de  deugd 
en  het  weten,  dan  het  goede  en  het  schoone,  zaliger  dan  de  zaligheid, 
meer  één  dan  wat  wij  eenheid  noemen;  geen  enkele  menschelijke 
eigenschap  is  zijn  deel,  hij  is . . .  onkenbaar;  nooit  zullen  we  meer  van 
hem  weten,  dan  dat  hij  bestaat.  Philo  noemt  dan  ook  God:  Het  Zijnde. 

Maar  omdat  Hij  „is",  bestaat  —  zonder  beperking,  in  alle  eeuwig- 
heid —  is  Hij  het  eenige  wezenlijke,  de  oorzaak  van  alles. 

Die  „Oorzaak"  echter  heeft  niets  gemeen  met  de  wereld  der  stof  — 
Philo  staat  lijnrecht  tegenover  het  pantheïsme  van  de  Stoa  —  en  om 
op  haar  te  kunnen  werken  moet  ze  een  middelaar  hebben,  die  deels  tot 
haar,  deels  tot  de  wereld  der  materie  in  wezen  nadert.  Dezen  middelaar 
noemt  Philo  in  navolging  van  de  Stoïcijnen  Logos,  het  Woord.  De 
Logos  is  de  oudste  schepping  Gods,  Zijn  eerstgeboren  zoon,  die  Hem 
zoo  zeer  nadert  in  eigenschappen,  dat  hij  voor  de  menschen  ook  god 
schijnt. 

Philo  acht  dus  niet  meer,  als  de  Grieksche  wijsgeeren  vóór  hem,  in 
onbegrensd  zelfvertrouwen  het  eigen  verstand  in  staat  ook  de  hoogste 
godheid  te  begrijpen.  Volgens  hem  is  niet,  zooals  we  van  de  Stoïcijnen 
telkens  hoorden,  de  mensch  van  Gods  geslacht,  begaafd  met  een  ver- 
stand, dat  niet  minder  is  dan  de  Rede,  die  als  aldoordringend  God  het 
heelal  beweegt.  De  Oorzaak,  het  Eenig  Zijnde,  van  Philo  heeft  niets  te 
maken  met  de  Grieksche  goden,  die  volgens  de  mythologie  slechts 
mooiere  en  sterkere  menschen  zijn,  volgens  de  wijsbegeerte  op  zijn 
best  een  groote  vergaarbak  van  menschelijke  vernuften. 

Philo  zette  de  eerste  schrede  op  een  nieuwen  weg,  hij  was  het,  die 
onder  de  wijsheidzoekers  begon  als  hoogste  doel  van  het  menschelijk 
streven  de  vrome  aanschouwing  der  godheid  te  stellen:  een  aanschou- 
wing, die  buiten  de  grenzen  van  het  bewuste  denk'en  gaan  moet.  Dit 
immers  zal  nooit  het  Zijnde,  dat  hooger  is  dan  denken,  kunnen  be- 
vatten. 
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Sedert  het  de  Grieksche  philosophie  tot  basis  dienende  trotsche 
•  zelfvertrouwen  van  den  enkeling,  dat  Polybius  had  doen  beweren,  dat 
in  een  staat  van  verstandige  menschen  goden  overbodig  zijn,  en  nog 
Marcus  Aurelius  telkens  en  telkens  herhalen  deed,  dat  het  voldoende 
is  de  stem  in  eigen  hart  te  volgen,  in  de  menschen  stierf,  spanden  de 
denkers  zich  sterker  en  sterker  in  om  bruggen  te  bouwen  lusschen  den 
in  zijn  zwakte  en  eenzaamheid  zich  verloren  voelenden  mensch  en  de 
hoogheid  Gods,  dat  wil  zeggen:  zij  poogden  hun  bewustzijn  te  ver- 
lengen naar  boven  toe. 
De  geniaalste  bouwer  aan  het  nieuwe  stelsel  was  Plotinus. 
Plotinus  werd  omstreeks  het  jaar  204  na  Christus  in  Lycopolis  aan 
den  Nijl  geboren,  studeerde  in  Alexandrië  en  kwam  in  244  of  245  naar 
Rome,  waar  hij  hoog  vereerd  werd.  Zelfs  keizer  Gallienus  hoorde  zijn 
voorlezingen. 

Het  leven  van  dezen  wijsgeer  valt  in  de  verschrikkelijkste  periode  van 
het  Romeinsche  keizerrijk.  Dertien  jaar  na  den  dood  van  Marcus  Aureli- 
us wist  de  Afrikaan  Septimius  Severus  (193—212)  voor  den  staat  niets 
beters  te  doen  dan  hem  in  de  handen  der  legioenen  over  te  leveren. 
Italië,  dattotop  dezen  tijd  nogaltijd  bizondere  voorrechten  genoten  had, 
kreeg  behalve  de  al  sedert  Augustus  te  Rome  in  garnizoen  liggende 
praetorianen,  nog  een  legioen  bezetting,  de  senaat,  dien  Augustus,  Ti- 
berius  en  Traianus  zoo  hoog  gesteld  hadden,  zag  in  zijn  rijen  zonen 
van  barbaarsche  subalterne  officieren  opnemen.  Alles  moest  plaats 
maken  voor  de  militairen,  want  de  keizer  heerschte  alleen  doormiddel 
van  het  leger.  Het  verlicht  despotisme  op  Stoïschen  grondslag,  dat  van 
Hadrianus  tot  Marcus  Aurelius  (van  117  tot  180  n.  Chr.)  den  staat 
bestuurde,  week  voor  soldatenheerschappij,  waarin  de  krijgslieden 
de  eenige  bevoorrechten  waren.  Septimius  Severus'  zoon  Caracalla 
(212— 217)  verleende  in  zijn  eerste  regeeringsjaar  het  burgerrecht  aan 
alle  vrije  inwoners  van  het  rijk;  hierdoor  was  de  nivelleering  volkomen 
geworden:  de  élite,  die  de  cives  Romani {och  altijd  nog  gevormd  had- 
den, verdween.  Wel  probeert  Alexander  Severus  (222—235)  den  senaat 
weer  op  te  heffen  tot  mederegent,  zooals  hij  geweest  was  onder  Augus- 
tus en  Tiberius  en  gelukt  hem  dit  tenminste  in  schijn,  maar  na  zijn  dood 
begint  een  woest  revolutie-tijdperk,  waarin  alle  beschaving  dreigt  onder 
te  gaan.  De  rampen  van  de  binnenlandsche  oneenigheden  vallen  ook 
nu  weer  samen  met  aanvallen  van  buiten  en  epidemieën.  Vooral  de 
regeering  van  Gallienus  (253—268),  den  vriend  van  Plotinus,  is  een 
herhaling,  maar  nog  veel  erger,  van  den  ongelukstijd  van  Marcus  Aure- 
lius. De  Perzen  en  de  Germanen  dringen  over  de  grenzen,  een  pest 
teistert  veertien  jaren  lang  alle  provincies,  overal  laten  veldheeren  zich 
tot  keizer  uitroepen  en  beoorlogen  ze  elkander. 

Door  Caracalla's  decreet  waren  alle  rijksbewonersvoor  de  wet  gelijk 
geworden.  Dus  kon  de  onverzadelijke  fiscus  beginnen  van  hen  gelijke- 
lijk geld  en  arbeid  te  eischen.  Tegenover  de  staatsalmacht,  die  geen 
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afpersingsmiddel versmaadde,stondiederenkelingmachteloos.Deont-  persoonlijk- 
wikkeling van  de  persoonlijkheid,  die  in  de  Grieksche  wijsbegeerte  ^^^^• 
hoofddoel  geweest  was  en  in  den  Romeinschen  staat  tot  nog  toe  altijd 
tot  zekere  hoogte  bereikbaar,  werd  nu  geheel  onmogelijk :  wie  op  beter 
hoopte  moest  het  oog  richten  tot  buiten  de  palen  van  het  aardsche 
leven,  wie  een  verklaring  zocht  voor  de  lange  kwelling  van  het  hier- 
zijn,  denken  aan  een  gevangenisstraf  of  een  proeftijd  van  de  verheven, 
maar  tot  het  lagere  neigende  ziel. 


XLIV. 

De  wereld  had  een  voor  allen  geldend  geloof  noodig,  dat  metboven- 
aardsch,  onstoflijk  heil  kon  troosten  voor  het  slavenleven  hierbeneden. 

Naar  dat  geloof  werd  op  verschillende  wegen  gezocht.  Eerst  wil  ik 
trachten  duidelijk  te  maken  hoe  Plotinus  de  perken  van  het  gebied  van 
het  menschelijk  vernuft  uitzette  zoover  hij  kon  en  daarna  den  sprong 
in  het  oneindige  waagde.  — 

Een  vlam  heeft  een  kern,  die  we  niet  zien,  omdat  de  heldere  omtrek 
ons  verblindt;  buiten  dien  omtrek  is  het  uitgestraalde  licht,  dat  zich  als 
een  stofwolk  verliest  in  het  duister,  in  al  zwakkere  en  zwakkere  trilling. 

Zoo  ongeveer  denkt  Plotinus  zich  de  wereld  van  uit  het  standpunt 
des  menschen  bezien. 

De  kern,  waartoe  ons  oog  niet  doordringt,  omdat  het  niet  méér  licht 
onderscheiden  kan  dan  het  hulsel  van  die  kern  uitzendt,  is  toch,  of- 
schoon niet  waarneembaar,  het  eenig  wezenlijke:  zonder  haar  zou 
geen  vlammevorm,  geen  verstuivend  schijnsel  bestaan.  Zoo  is  het 
middelpunt  van  het  heelal  het  eenig  wezenlijke,  het  alleen  bestaande, 
het  Eéne,  ofschoon  het  menschenverstand,  dat  van  buiten  af  waar- 
neemt, er  niet  toe  doordringt.  Het  Eéne  is  boven  het  denken  verheven; 
om  het  te  doorvroeden,  „faalt  het",  zooals  Vondel  zegt,  „aan  begrip 
en  stem".  Toch  kan  het  den  mensch  gegeven  worden  in  te  dringen  in 
het  Eéne,  maar  alleen  wanneer  hij  zijn  eigen  natuur  aflegt,  in  bewuste- 
looze  ekstase  verzinkt. 

Om  het  ondoorgrondelijke  licht  van  het  eenig  zijnde,  om  God,  sluit 
als  een  onbeweeglijke  sfeer  de  geest,  om  dezen  weer  beweegt  zich  de 
ziel:  „stel,"  zegt  Plotinus,  „dat  de  geest  de  zon  is  der  bovenzinnelijke 
wereld,  dan  is  de  ziel  de  om  haar  wentelende  maan". 

Zooals  het  stuiflicht  van  de  vlam  zich  verdeelt  door  de  ruimte  van 
het  duister,  spreidt  zich  de  ziel  uit  over  de  stoffelijke,  de  zinnenwereld, 
die  slechts  bestaan,  leven  krijgt  in  zooverre  ze  met  haar  in  aanraking 
is.  Zooals  het  licht  in  een  duister  vertrek  de  vormen  der  verschillende 
voorwerpen  openbaart  zonder  daarom  deel  te  worden  van  die  dingen, 
zonder  haar  eigen,  altijd  gelijk  karakter  van  licht  te  verliezen,  zóó  ver- 
deelt zich  de  ziel  over  de  zinnenwereld,  over  de  lichamen  van  mensch, 
dier  en  plant  en  komt  tot  het  verschillende,  het  verdeelde,  zonder  zelf ' 
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tot  verschil  te  vervallen,  zonder  gedeeld  te  worden.  De  ziel  blijft  één: 
dat  bewijst  de  liefde,  de  sympathie,  die  zonder  de  tusschenkomst  van 
het  verstand  menschen  en  dingen  vereenigt;  vooral  ook  de  telepathie. 
Ofschoon  de  ziel  in  velerlei  voorwerpen  is,  behoeft  ze  niet  verbrokkeld 
te  zijn :  de  woorden  van  één  stem  dringen  immers  volledig  door  in  veler 
ooren,  vele  oogen  kunnen  eenzelfde  schilderij  tegelijk  geheel  zien. 
Evenmin  als  de  beschouwing  van  het  schilderstuk  het  oog  verandert, 
verandert  de  ziel  door  waarneming  van  de  stof.  Waar  geen  licht  door- 
dringt bestaat  voor  ons  oog  in  het  duister  niets.  Zoo  is  het  ook  met  de 
ziel:  waar  ze  de  stof  niet  aanraakt,  daar  neemt  ze  deze  ook  niet  waar, 
de  ziellooze  materie  is  voor  haar  als  duisternis  voor  het  oog :  vormeloos 
en  onbegrensd,  dus  . . .  niet  werkelijk  bestaand. 

De  ruimte  bestaat  slechts,  omdat  de  ziel  de  stof  scheidt  in  haar  deelen 
zooals  hetlichtdevoorwerpendoet onderscheiden  in  het  duister;  de  tijd 
is  slechts,  omdat  de  ziel  niet  de  zinnelijke  dingen,  die  verdeeld  zijn, 
tegelijk  kan  waarnemen  en  bestudeeren,  evenmin  als  het  menschelijk 
oog,  maar  het  een  na  het  ander  beschouwt. 

Het  Eéne,  de  vlamkern,  de  Geest,  de  onbeweeglijke  lichtomtrek  er 
van,  en  de  uitstralende  ziel  zijn  alle  drie  eeuwig  en  niets  van  hen  gaat 
werkelijk  over  in  de  stof;  dus  behouden  ze  alle  drie  haar  kracht  ten 
eeuwigen  dage,  zooals  ze  die  ten  eeuwigen  dage  bezaten  en  omdat  het 
in  hun  aard  ligt  uit  te  stralen  naar  de  materie,  zal  de  wereld  zonder 
einde  zijn,  zooals  ze  zonder  begin  was. 

Wat  beduidt  deze  algemeene  theorie  toegepast  op  de  menschelijke 
ziel? 

Vóór  de  zielen  in  het  aardsche  leven  treden,  zijn  ze  in  de  boven- 
zinnelijke wereld.  Als  deelen  der  wereldziel  zonder  aandoening,  zonder 
zelfbewustzijn  of  herinnering,  niet  aan  de  grenzen  van  ruimte  of  tijd 
gebonden,  aanschouwen  ze  in  zich  den  geest  en  het  eigenschaplooze 
ééne.  Maar  in  hen  leeft  de  begeerte  meer  te  kennen  en  te  werken  buiten 
hun  sfeer.  Daarom  dalen  ze  af  tot  de  stoffelijke  wereld,  waaraan  ze 
grenzen,  en  doen  hun  invloed  daarop  gevoelen.  Ze  behoeven  zich  niet 
te  beklagen,  dat  dit  verlangen  in  hen  werkt,  want  de  terugkeer  naar  hun 
oorspronkelijk  verblijf  is  hun  niet  afgesneden  en  zij  winnen  iets  bij  hun 
aardsch  bestaan:  ze  maken  kennis  met  de  stoffelijke  wereld,  die  hun 
vreemd  was,  ontwikkelen  in  zich  krachten,  die  sluimerden  in  het  boven- 
zinnelijk bestaan  en  waardeeren  later  beter  het  hoogere,  omdat  ze  het 
lagere  hebben  gekend.  Maar  bij  het  vervullen  van  de  zich  zelf  op- 
gelegde taak  van  verzorging  en  verlichting  van  de  materie,  vereenigen 
ze  zich  —  altijd  toegevend  aan  een  onweerstaanbaren  drang  —  te  innig 
met  het  stoflijke,  vergeten  daardoor  zich  zelf  en  verliezen  het  bewust- 
zijn van  samenhang  met  hun  hoogere,  ware  natuur.  De  ziel  blijft  ook 
dan  geestelijk,  alléén  geestelijk,  maar  is  in  een  andere  omgeving  ge- 
komen en  krijgt  daardoor  als  het  ware  een  dubbel  leven.  Een  hooger 
deel  vertoeft  nog  in  de  bovenzinnelijke  wereld,  een  lager,  aan  het  eerste 
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verbonden,  „hangt  er  van  af  naar  beneden"  tot  in  de  wereld  der  zin- 
nen, waar  het  is  als  de  kracht  in  een  werktuig. 

Lust  en  leed  ontstaan  wanneer  lichaam  en  lager  deel  der  ziel  elkan- 
der naderen  of  zich  van  elkander  verwijderen ;  de  hoogere  ziel,  de  éénig 
ware,  neemt  die  aandoeningen  zonder  ontroering  waar.  Ook  zedelijke 
deugden,  ja,  naar  't  schijnt,  zelfs  het  zelfbewustzijn,  de  persoonlijk- 
heid, vinden  hun  oorsprong  in  het  wezen  ontstaan  door  de  verbinding 
van  het  lijf  met  de  er  toe  afgedaalde  zielestof. 

Het  probleem  van  den  vrijen  wil  schijnt  in  Plotinus'  tijd  de  wijsgeeren 
nog  niet  zoo  te  hebben  verontrust  als  het  later  voortdurend  de  theolo- 
gen deed.  Voor  de  Grieken  stondde  volledige  vrijheid  van  de  persoon- 
lijkheid vast;  Plotinus  begint  ze  iets  te  beperken:  hij  zegt  dat  ieder  op 
het  wereldtooneel  zijn  eigen  karakter  uitbeeldt,  maar  door  den  dichter 
van  het  drama  van  het  heelal  gebruikt  wordt  in  de  rol,  die  voor  hem 
het  beste  past. 

Omdat  de  ziel,  zoover  ze  zich  onthoudt  van  de  aanraking  met  het 

lichaam,volmaaktis,reine  uitstralingvan  den alwetendengeest,moetzij 
vrij  zijn  in  haar  handelen.  Ze  is  het  dan  ook.  Zij  kiest  zelf  het  lichaam, 
waarmee  ze  zich  vereenigen  wil.  Maar  die  vrijheid  gebruikt  ze  volgens 
den  wijsgeer  na  haar  vereeniging  met  het  lijf  niet  goed,  omdat  ze  in 
afwijking  van  haar  betere  natuur  het  kwade  zoekt. 

Wat  is  het  kwade? 

De  ziel  is  van  hoogeren  oorsprong  en  dus  goed;  omdat  ze  echter  in 
verbinding  met  de  stof  ~  als  mensch  —  slecht  zijn  kan,  moet  de  oor- 
zaak van  het  kwaad  in  de  stof  liggen.  Het  éérste,  het  oer-kwaad  is  dus 
de  materie;  de  slechtheid  van  het  wezen,  dat  bestaat  uit  de  verbinding 
van  de  ziel  met  de  stof,  is  alleen  een  afleiding  van  dat  oorspronkelijk 
kwaad ;  van  boosheid  van  de  ziel  zelf  kan  alleen  gesproken  worden  in 
zooverre  zij  zich  overgeeft  aan  den  slechten  invloed  van  het  lichaam. 
Blijvend  in  de  vergelijking,  die  ik  gaf  om  Plotinus'  beschouwing  van 
de  verhouding  van  bovenzinnelijke  en  zinnelijke  wereld  duidelijk  te 
maken, kan  men  zeggen:  het  licht, dat  opgevangen  wordt  en  terugge- 
kaatst door  een  donker  voorwerp  neemt  iets  daarvan  over,  is  minder 
rein  en  sterk  dan  het  niet  teruggekaatste. 

Waarom  bestaat  het  kwade,  terwijl  toch  de  sympathie  van  de  deelen 
van  het  heelal  die  vereenigt  en  omschept  tot  een  wonderschoone  har- 
monie, terwijl  toch  de  wereld  afhankelijk  is  van  het  volmaakte  denken 
en  de  bovenzinnelijke  machten  niet  anders  kunnen  dan  toegeven  aan 
hun  drang  tot  deelnemen  aan  het  lagere? 

Het  geheel  —  antwoordt  Plotinus,  zooals  ook  de  Stoa  reeds  gedaan 
had  —  kan  slechts  volmaakt  worden,  wanneer  zijn  samenstellende 
deelen  het  niet  zijn:  een  heel  schilderij  kan  niet  één  kleur  hebben,  het 
lichaam  niet  alléén  oog  zijn,  in  een  tooneelstuk  treden  naast  heroën 
ook  boeren  en  slaven  op.  Tegenstelling  en  strijd  en  ondergang  zijn 
noodzakelijk,  om  at  zonder  die  geen  toenadering,  geen  verzoening. 
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geen  nieuwe  stoffelijke  wereld  mogelijk  zouden  zijn.  Zelfs  de  verbin- 
ding van  de  ziel  met  de  stof,  die  wel  het  meest  onnoodig  en  onrecht- 
vaardig lijkt,  wordt  van  haar  kwaden  schijn  ontdaan  door  de  overwe- 
ging, dat  niet  een  vreemde  macht  het  hoogere  wezen  tegen  zijn  aanleg 
in  het  lichaam  neerduwt,  maar  een  rechtvaardige  natuurwet  het  lot 
verdeelt  naar  de  verdienste  der  daden.  Het  stoffelijk  kwaad  is  altijd  ge- 
volg van  eigen  schuld,  in  dit  of  een  vroeger  leven  —  Plotinus  gelooft, 
zooals  wij  zien  zullen,  aan  zielsverhuizing  — ,  den  deugdzame  is  het 
tot  leering.  Hoe  ernstig  en  jammervol  oorlogen  ook  schijnen  —  Ploti- 
nus' tijd  wist  daarvan  mee  te  spreken  —  voor  den  waren  wijze  zijn  ze 
als  een  kinderspel  of  een  tooneelstuk. 

Voor  hem,  dien  het  zedelijk  kwaad  doet  twijfelen  aan  de  almacht 
van  het  goede  en  aan  de  volkomenheid  der  wereldorde  heeft  Plotinus 
dit  antwoord:  Het  kwaad  is  de  stof;  als  de  ziel  zich  te  veel  daaraan 
overgeeft  en  zondigt,  dan  wordt  volgens  vaste  wetten  aan  haar  zelf  die 
zwakheid  gestraft,  dan  strekt  zij  de  anderen  tot  leering  en  voorbeeld 
om  deugd  van  slechtheid  te  onderscheiden. 

Alleen  de  beantwoording  van  de  oude  vraag:  waarom  gaat  het  zoo 
vaak  den  goeden  slecht,  den  slechten  goed,  doet  Plotinus  een  wijle  zijn 
gewone  wijsgeerige  kalmte  verliezen.  Dat  de  slechten,  zoo  betoogt  hij, 
een  macht  krijgen,  die  hun  rechtens  in  een  volmaakt  heelal  niet  toe- 
komt, bewijst,  dat  onze  wereld  gebreken  heeft,  die  de  voorzienigheid 
niet  kon  verhelpen.  Maar  ter  vergoeding  daarvan  liet  zij  de  menschen 
de  vrije  hand  ze  zelf  te  verbeteren.  Wie  niet  wil,  dat  de  slechten  heer- 
schen,  make  hun  heerschappij  onmogelijk. 

Hier  breekt  in  onzen  wijsgeer  zich  toch  nog  door  alle  fijne  dialectiek 
van  fraai  geconstrueerd,  van  boven  af  met  onfeilbare  hand  bestuurd, 
wereldmechaniek  de  fierheid  van  den  zich  sterk  voelenden  enkeling 
baan.  Het  is  een  laatste  sprank  van  het  Westersch  persoonlijk  initiatief, 
dat  voortaan  in  leven  en  in  denken  volkomen  ondergaat  in  Oostersche 
slavenmoraal,  weg  kwijnt  in  het  keurslijf  van  een  allen  gelijkstrijkende 
administratie.  Plotinus  is  de  laatste  denker,  die  de  antieke  opvatting 
der  burgertaak  belijdt,  zooals  voor  het  laatst  in  hem  het  voor  schoon- 
heid en  edelen  zin  alléén  levend  Griekendom  getuigde,  toen  hij  den 
gnostici,  die  predikten,  dat  de  wereld  uit  het  booze  voortgekomen  en 
onherroepelijk  daarin  gebannen  is,  tegemoet  voerde:  „Niet  het  beper- 
ken van  goddelijkheid  tot  één  wezen,  maar  het  aantoonen  van  de  veel- 
vuldigheid daarvan,  van  de  kern  van  goddelijkheid  in  alle  verschijnse- 
len, dat  is  de  taak  van  hen,  die  Godes  kracht  beseffen"*). 

Onsterflijk-  ^^^' 

zid.maar^  ^^  Onsterflijke  ziel  en  het  aardsche  lijf  werden  gedurende  hun 

geen  lijfelijke    Samenzijn  op  de  grens  van  stof  en  geest  nooit  volkomen  één;  geen 
opstanding,      wonder  dat  de  dood  hun  verbinding  gemakkelijk  losmaken  kan.  De 
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uit  den  hooge  afgedaalde  emanatie  van  den  geest  scheidt  zich  dan 
volkomen  van  het  lichaam,  dat  daardoor  alle  persoonlijkheid  verliest, 
terugkeert  in  de  wezenlooze  stof.  Een  geloof  aan  lijfelijke  opstanding, 
zooals  zijn  Egyptische  landgenooten  beleden  —  nog  altijd  werden 
daar  de  dooden  gebalsemd  —  was  voor  Plotinus  onbegrijpelijk,  ja 
aanstootelijk,  zooals  voor  alle  Grieken  en  Romeinen. 

De  lichamen  gaan  op  in  de  onbepaalde  materie,  maar  de  zielen  blij- 
ven als  individu  bestaan.  De  hoogststrevende  onder  hen  keeren  met 
wijsheid  beladen  in  het  bovenzinnelijke  terug,  anderen  kiezen  sterren 
tot  woonplaats,  velen  gaan  weer  in  aardsche  lichamen  in,  wie  het  be- 
neden-menschelijke  zocht,  toen  hij  mensch  was,  leeft  voort  als  dier  of 

plant. 

Deze  zielsverhuizingstheorie  verplicht  den  mensch,  dat  wil  zeggen 
de  ziel,  te  streven  naar  bevrijding  van  het  aardsche,  afleggen  van  den 
drang  naar  het  stoffelijke,  reiniging  en  losmaking  van  het  lichaam. 
Zulk  een  negatieve  werkzaamheid  leidt  van  zelf  tot  positief  resultaat. 
Zooals  de  kunstenaar  slechts  een  deel  van  het  marmerblok  hoeft  weg 
te  beitelen  om  een  godenbeeld  te  scheppen,  zoo  heeft  de  aan  zich  zelf 
werkende  mensch  slechts  het  overbodige  te  verwijderen.  Dan  zal  hij  in 
reine  schoonheid  zich  vertoonen  en  tegelijkertijd  zal  hij  ook  het  god- 
delijke in  zich  onderscheiden,  want,  zooals  de  oude  spreuk  zegt:  het 
gelijke  zoekt  zijn  gelijke. 

Om  tot  zulke  zelfherkenning  te  komen  is  bespiegeling  —  theorie 
—  de  kortste  weg,  handeling  —  praxis  —  de  langste.  Het  doel  van 
goede  werken  kan  immers  slechts  het  bezit  van  het  goede  zijn,  en  dit 
goede  bezit  de  ziel  alleen  in  zooverre  zij  het  in  zich  zelf  heeft,  d.i.  in 

theorie. 

Maatschappelijke  deugden  kunnen  ons  leeren  maat  te  houden,  maar 
wie  bespiegelen  kan,  zal  zijn  oogwit  hooger  nemen,  hij  zal  niet  alleen 
als  een  goed  mensch  willen  leven,  maar  als  een  god. 

Men  begrijpt,  dat  Plotinus  niet  aanraden  kon  een  politieke  rol  te 
spelen,  de  handelingen  van  de  zoogenaamde  wereldbestuurders  had- 
den tijdens  zijn  leven  al  heel  weinig  goddelijks!  Hij  droomde  van  een 
heel  anderen  staat  dan  dien  hij  voor  oogen  had,  en  't  schijnt,  dat  hij 
zijn  droomen  ook  werkelijkheid  heeft  willen  geven.  We  hooren  ten 
minste  van  een  plan  van  een  keizer  een  verlaten  stad  in  Campanië  (de 
bevolking  van  Rome's  gebied  smolt  weg  als  sneeuw  voor  de  zon)  op- 
nieuw te  bevolken,  ze  Platonopolis  te  noemen  en  te  laten  inrichten 
door  Plotinus  O-  Van  verwezenlijking  van  dit  project  vernemen  we 

echter  niets. 

Wat  is  nu  bespiegelen?  Hoe  ver  kan  de  mensch  opreiken  naar  het 
bovenzinnelijke?  Zijn  ziel  gaat  eigenlijk  niet  heel  hoog,  zij  is  immers 
maar  het  beweeglijk  licht,  dat  uitstraalt  van  de  stille  vlam;  evenmin 
als  de  emanatie,  de  lichtschijn,  nieuw  licht  voortbrengen  kan,  vermag 
de  ziel  zelfstandig  te  denken.  Haar  past  slechts  het  nèdenken,  de 
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reflexie,  het  vinden  van  nieuwe  stof  blijft  den  geest  voorbehouden 

Maar  de  ziel  is  met  alleen  in  aanraking  met  de  duisternis  van  de  stof 
rondom  ZIJ  valt  in  haar  binnensten  kring  samen  met  het  buitenste  van 
den  geest  als  de  hchtglans  met  de  vlam.  Zoo  is  het  dus  denkbaar,  dat  de 
ziel  in  aanraking  komt  met  het  ware  denken  —  als  met  de  materie  —  en 
daar  de  eigenschappen  waarneemt,  die  ze  zelf  niet  bezit.  Dan  zal  zii 
het  wezen  van  den  geest  erkennen,  zonder  echter  daarin  op  te  Raan 
zonder  het  ziele-,  d.i.  het  hooger  menschelijk  bewustzijn  te  verliezen. 
Toch  kan  ze  ook  dit  afleggen,  kan  ze  buiten  zich  zelf  treden,  in 
ekstase  geraken,  waarbij  haar  persoonlijkheid  verdwijnt,  zij  opgaat  in 
het  Oerwezen,  in  het  Eenige,  het  Ondeelbare.  ■»    '    J    ^'s 

Waar  Plotinus  spreekt  van  dezen  toestand  van  geestvervoering  dien 
hij  zelf  vele  malen  bereikte,  wordt  hij  van  Grieksch  denker  Oostersch 
mysticus. 

Als  de  ziel  tracht  te  bevatten  wat  verder  ligt  dan  het  verstand,  moet 
ZIJ  met  meer  denken  willen,  maar  zich  overgeven  in  de  macht  van  het 
Pi^-m'u^^^.^  ^ou^eren  tot  reine  onbepaaldheid,  tot  onbeperkte  ont- 
vankelijkheid, zij  moet  worden  blank  en  stil  van  eigen  stem.  Het  Eerste 
het  Eene  immers  is  boven  alle  begrip  en  weten,  zijn  wezen  heeft  naam' 
noch  eigenschap.  Niet  het  denken,  maar  alleen  de  volstrekte  afgetrok- 
kenheid kan  het  benaderen. 

Van  het  Hoogste  is  geen  wetenschap  mogelijk.  Wie  in  vervoering 
komt,  voelt  de  aanwezigheid  er  van,  maar  beschrijven  kan  hij  niets 
Ue  van  het  goddelijk  licht  doorstroomde  ervaart,  dat  God  is,  maar  niet 
wat  hij  is.  Nauwkeurig  weergeven  wat  in  hem  geschiedt,  vermag  de 
phi  osoof  evenmin  als  de  begeesterde,  in  Dionysischen  waanzin  ge- 
raakte, Bacchante.  Toch  is  een  inniger  vereeniging  dan  die  van  de 
ekstatische  ziel  met  het  oerwezen  niet  denkbaar.  Wanneer  God  plotse- 
ling verschijnt  in  de  ziel,  is  er  niets  meer  tusschen  Hem  en  haar,  zijn  ze 
met  meer  twee  dingen,  maar  een  onscheidbare  eenheid.  De  ziel  die 
eerst  opging  in  den  geest,  wordt  nu  ook  met  het  Eene  vermengd  'valt 
daarmee  volkomen  samen:  men  kan  dus  eigenlijk  niet  spreken  van 
aanschouwen  Gods,  maar  slechts  van  God  zijn.  De  ziel  wordt  puur 
licht,  vrij  van  alle  beroering  of  tegenstelling  met  het  duister,  zij  wordt 
God  of  liever:  zij  ziet  in,  dat  ze  God  is. 

Deze  toestand  kan  slechts  kort  duren;  niet  omdat  de  godheid  ons 
verlaat  —  ze  doet  dat  evenmin  als  ze  kwam !  — ,  maar  wijl  de  ziel  en 
ook  de  geest,  die  een  bepaald  wezen  hebben,  in  het  onbepaalde  niet 
verblijven  kunnen:  de  onbepaaldheid  van  het  Eene  verschrikt  de  ziel, 
ZIJ  kan  de  onvoorwaardelijke  vereeniging  er  mee  niet  verdragen,  vreest 
de  godheid  met  werkelijk  te  bezitten,  als  ze  haar  niet  als  iets  anders 
tegenover  zich  ziet.  Daarom  treedt  ze  weer  buiten  de  eenheid,  ofschoon 
ze  die  als  hoogste  zaligheid  blijft  beschouwen  en  dus  onafgebroken  er 
naar  haakt  ze  telkens  te  hernieuwen.  De  naar  leering  en  zelfvolmaking 
strevende  ziel  zal  de  ekstase  zoeken,  zooals  ze  ook  ieder  keer,  als  ze 
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met  een  lichaam  vereenigd  is,  er  naar  verlangt  tot  haar  hoogere,  haar 
ware  omgeving  terug  te  keeren.  Voor  Plotinus  toch  ligt  het  wezen  der 
ziel  juist  in  haar  tusschennatuur,  deels  verwant  aan  het  licht  des  gees- 
tes,  deels  in  aanraking  met  de  duisternis  der  stof. 

De  eenwording  met  het  Opperwezen  „diep  in  't  grondelooze  licht, 
van  tijd  noch  eeuwigheid  gemeten",  kan  ook  den  wijsgeer,  die  heel 
zijn  leven  aan  bespiegeling  wijdt,  slechts  zelden  ten  deel  vallen,  voor 
den  leek  bestaat  zelfs  niet  de  mogelijkheid  van  die  verrukking:  hij  is  te 
veel  in  de  stof  gevangen  om  het  onstoffelijke  ooit  te  kunnen  bereiken. 
Daarom  kan  hij  ook  niet  de  zuiver  verstandelijke  redeneering  volgen, 
die  den  wijsgeer  tot  god  maakt  en  het  goddelijke  in  zich  doet  opnemen. 
Hij  heeft  t)ehoefte  aan  iets  meer  zinnelijks,  aan  een  beeldrijken  gods- 
dienst. Dezen  nu  vindt  hij,  volgens  Plotinus,  in  het  volksgeloof,  de 
mythologie.  De  mythe  stelt  het  wezen  der  dingen  in  historische  ge- 
daante voor,  brengt  de  eeuwige  waarheden  als  op  elkaar  volgende 
momenten  in  een  verband  van  tijd  en  ruimte.  Of  de  dichters  der  heilige 
legenden  geweten  hebben  wat  achter  hun  vertelsels  steekt  en  opzette- 
lijk dit  kleed  kozen  dan  wel  of  zij  den  wijsgeerigen  vorm  nog  niet  be- 
heerschten  en  slechts  beeldrijk  zeiden,  wat  ze  zonder  waar  bewustzijn 
voelden,  laat  Plotinus  onbeslist. 

Om  zijn  Oostersche  wijsheid  terug  te  vinden  in  de  Grieksche  sagen 
behandelt  Plotinus  die  met  even  groote  vrijheid  als  Philo  den  Bijbel 
gedaan  had.  De  vader  der  goden,  Uranus,  is  volgens  hem  het  Eéne,  de 
Oorsprong  van  het  Al ;  Kronos,  die  zijn  kinderen  verslindt,  is  de  Geest, 
die  de  wereld  der  geestelijke  dingen  in  zich  besloten  houdt.  Wanneer 
de  legende  verhaalt,  dat  Zeus  aan  het  lot  van  zijn  broers  en  zusters 
ontkwam,  zinspeelt  ze  op  het  uittreden  van  de  Ziel  uit  den  Geest.  Dat 
de  ziel  een  hooger  en  een  lager  deel  —  het  tot  in  het  lichaam  afhan- 
gende —  bezit,  wordt  aangeduid  door  het  bestaan  van  twee  Aphrodite's, 
een  hemelsche  en  een  aardsche.  Het  afdalen  van  de  ziel  in  het  zinne- 
lijke en  hoe  ze  zich  door  de  bekoring  van  het  lijf  daarin  laat  vasthouden 
verhaalt  de  sage  van  Narcissus,  die  zich  spiegelde  in  diep  water  en  door 
zijn  spiegelbeeld  bekoord,  voorover  viel  en  verdronk.  Wanneer  Minos 
dischgenoot  van  Zeus  heet,  geeft  de  verteller  aan,  dat  de  koning  van 
Kreta  in  ekstase  tot  de  aanschouwing  van  het  Eene  gekomen  is.  Vol- 
gens de  gewone  mythe  is  Hercules  na  zijn  dood  onder  de  goden  opge- 
nomen; toch  vertelt  Homerus,  dat  Odysseus  bij  zijn  bezoek  aan  de 
onderwereld  daar  Hercules'  schim  ontmoet.  De  verborgen  zin  van  deze 
schijnbare  tegenstrijdigheid  is  deze:  de  man  van  de  daad  —  Hercules 
wasvoor  alle  Grieksche  denkers  het  voorbeeld  van  deugd  —  kan  nooit 
devolmaaktheid  bereiken, die  alleen  voor  den  theoreticus  weggelegd  is. 

Dat  dergelijke  mythenverklaring  niet  tot  de  studeerkamers  der 
geleerden  beperkt  bleef,  bewijzen  de  talrijke  met  zinnebeeldige  voor- 
stellingen versierde  grafmonumenten,  die  men  in  den  lateren  kei- 
zertijd overal  in  het  rijk  aantreft  en  waarvan  ik  een,  de  „Zuil"  van 
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De  .Zuil  van 
Igel." 


Beeldenver- 
eering. 


Igel  bij  Trier,  als  voorbeeld  kort  beschrijven  en  verklaren  wil  ^). 

Deze  zuil  is  het  grafteeken  van  een  Gallisch-Romeinsche  koopmans- 
familie uit  den  tijd,  toen  Trier  een  van  de  allerbelangrijkste  steden  van 
het  Westen  was,  uit  de  derde  of  vierde  eeuw  na  Christus.  De  doode, 
een  zekere  Secundinus,  liet  zich,  zijn  vrouw  en  zijn  kinderen  en  tafe- 
reelen  uit  hun  dagelijksch  leven  ter  opluistering  van  zijn  graf  afbeel- 
den, maar  hij  getuigde  tevens  door  allerlei  mythologische  voorstellin- 
gen van  zijn  geloof  in  een  eeuwig  leven  der  ziel,  haar  beproeving  op 
aarde,  haar  lijdenstocht  na  den  dood  en  haar  eindelijke  verheffing  tot 
hoogere  regionen. 

Op  een  van  de  reliëfs  is  weergegeven  hoe  de  nymphen  Hylas  roo- 
ven;  dit  moet  beduiden,  dat  de  ziel  vervalt  in  de  machtvan  de  donkere 
geesten  des  kwaads.  Een  tweede  paneel  stelt  voor  hoe  Thetis  Achilles 
doopt  in  het  water  van  den  Styx  om  hem  onkwetsbaar  te  maken:  zoo 
reinigt  de  doop  —  een  vast  bestanddeel  van  al  de  godsdiensten  van 
dezen  tijd,  die  een  geheime  leer  bezaten  —  de  in  het  lijf  wonende 
ziel.  Een  ander  tafereel,  waarop  Hercules  Hesione  verlost,  kan  op  de- 
zelfde wijze  verklaard  worden.  Verder  zien  we  den  wagen  van  de  maan- 
godin,  die  evenals  de  zon  de  menschen  goedgezind  is  en  hun  zelfs 
nader  staat  dan  deze.  Minstens  drie  reliëfs  spreken  de  hoop  op  een 
beter  bestaan  na  dit  leven  uit:  de  geschiedenis  van  Mars,  die  IRhea  Sil- 
via  van  uit  den  hemel  bezoekt,  terwijl  zij  slaapt,  draagt  de  belofte  aan 
een  zalig  ontwaken  na  den  dood  in  zich;  de  bevrijding  van  Androme- 
da  door  Perseus  symboliseert  die  van  de  ziel  door  den  dood ;  de  hemel- 
vaart van  Hercules  weerspiegelt  de  opstijging  van  de  menschenziel 
naar  het  Empyreüm.  Een  opmerkelijke  nieuwigheid  hierbij,  die  aan 
latere  Christelijke  voorstellingen  herinnert,  is  het,  dat  Minerva  niet 
naast  den  heros  op  den  wagen  staat,  maar  hem  van  uit  de  wolken  de 
hand  ter  hulp  toesteekt.  Te  midden  van  vele  astronomische  symbolen 
zweeft  dan  ten  slotte  van  den  top  van  het  monument  een  adelaar,  de 
zonnevogel,  óp,  die  Ganymedes,  de  menschenziel,  draagt  naar  het 
verblijf  van  den  hoogsten  der  begrijpelijke  goden,  Zeus. 

Zinspelingen  op  Oostersche  godsdiensten,  die  alle  hun  eigen  kring 
van  heilige  voorstellingen  hadden,  vinden  we  hier  niet;  't  zijn  louter 
Grieksche  sagen,  maar  hoe  verschillend  is  de  geest,  waarin  ze  vertolkt 
worden  van  dien,  waarin  ze  werden  gedicht! 

Het  ligt  voor  de  hand,  dat  de  tijd  van  Plotinus  ook  de  vereering  van 
godenbeelden  op  een  hooger  plan  verklaart.  De  wijsgeer  gelooft  na- 
tuurlijk allerminst,  dat  de  god  in  zijn  afbeeldsel  woont,  maar  toch 
meent  hij,  dat  het  beeld,  daar  het  gemaakt  is  naar  het  idee,  dat  men 
zich  van  een  zekeren  god  vormt  en  de  wet  van  de  sympathie  het  ver- 
wante vereenigt,  met  den  god  door  middel  van  deze  idee  samenhangt, 
zooals  de  zinnenwereld  met  die  van  het  begrip  en  dat,  al  daalt  dan  ook 
de  god  niet  in  het  beeld  af,  toch  de  kracht,  die  hij  openbaart,  op  een 
eigenaardige  wijze  daarin  haar  zetel  heeft. 


„Sympathie". 
Gebed. 
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De  sympathie  speelt  overal  bij  Plotinus  een  belangrijke  rol,  bijvoor- 
beeld ook  bij  het  gebed.  De  voorstelling,  die  hij  ons  geeft  van  de  god- 
heid sluit  directe  gebedsverhooring  uit,  maar  de  sympathie  maakt  het 
mogelijk,  dat  zonder  bewuste  weerkaatsing  van  het  verlangen  van  den 
smeekeling  en  zonder  een  willekeurig  besluit  van  de  godheid,  deze 
door  de  stemming  van  den  biddende  gebracht  wordt  tot  harmonisee- 
rende  gevoelens  en  tot  daden,  die  daarvan  het  uitvloeisel  zij^i.  In  vele  Antipathie, 
opzichten  immers  werkt  iets  uiterlijks  direct  —  zonder  den  schakel  van 
het  nadenken  —  op  ons  innerlijk:  wekt  liefde  of  afkeer,  lust  of  onlust. 
Zulke  plotselinge  reflexen  kunnen  volgens  Plotinus  slechts  verklaard 
worden  door  de  theorie  der  sympathie,  die  ook  alle  tooverij  opheldert. 
Ja,  voor  hem  is  er  geen  verschil  tusschen  magie  en  schoonheidsbeko- 
ring. Geestdrift  voor  muziek  b.v.  is  even  goed  een  betoovering  als 
zekere  spreuken.  Sympathetische  magie  is  oorzaak  van  elke  weder- 
zijdsche  werking  der  natuur. 

Na  een  langen  tocht  over  de  sneeuwtoppen  van  het  menschelijk 
verstand,  waarbij  hij  verder  dan  iemand  vóór  hem  den  blik  deed  door- 
dringen in  den  hemel,  komt  Plotinus  aan  bij  de  levens-  en  gods- 
beschouwingvan  den  Australiër,  die  water  oversteenen  giet  om  regen  te 
maken,  van  den  wilde,  die  heel  zijn  leven  bestuurd  en  beïnvloed  meent 
door  de  gevoelens  en  wilsuitingen  van  hem  omringende  vijanden  of 
vrienden  in  de  gedaante  van  menschen  of  van  geesten.  Na  al  het  werk 
van  de  Grieksche  wijsgeeren  keert  dus  hun  laatste  denker,  die  de  resul- 
taten van  de  geheele  ontwikkeling  kende  en  beheerschte,  tot  de  wereld- 
beschouwing der  kinderen  en  eenvoudigen  van  harte  terug. 
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GOEDE  EN  KWADE  GODEN,  DAT  DE  ZONDE  VERKLAART.  — 
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XLVL 

Plotinus  was  een  zoon  van  zijn  tijd.  Wat  we  in  zijn  aanteekeningen 
in  zwaren  philosophenstijl  betoogd  vinden,  leeft  in  theologischen  vorm 
onder  het  volk  van  de  tweede,  derde  en  vierde  eeuw  na  Christus.  Plo- 
tinus werd  niet  moe  in  iederen  mythus  een  zin  te  zoeken,  het  volk 
verwierp  geen  van  de  goden,  die  het  leerde  kennen  —  Marcus  Aurelius 
had  ze  immers  allen  te  hulp  geroepen!  —  maar  zooals  al  het  gewone 
voor  het  scherp  vernuft  van  Plotinus  een  diepen  zin  kreeg,  zoo  stegen 
ook  de  volksgoden  een  trap  hooger.  Na  de  Grieksche  Olympiërs,  die 
zooveel  leken  op  Uebermenschen,  na  de  Egyptische  Isis,  Osiris  enz., 
die  de  oude  diervormen  maar  niet  volkomen  konden  afleggen,  kregen 
de  Syrische  goden  hun  beurt. 

Zij  onderscheiden  zich  al  dadelijkvan  dehemelingen,  waarmeewetot 
nog  toe  kennis  maakten,  doordat  ze  geen  naam  hebben;  ze  heeten  al- 
leen „Heer"  of  „Vrouwe",  Baal  of  Baalath  en  dragen  teronderscheiding 
den  naam  van  de  stad,  waarin  ze  vereerd  worden.  Enkele  uitzonderin- 
gen, zooals  bijvoorbeeld  Atargatis,  zijn  blijkbaar  overblijfselen  uit  een 
tijd,  toen  de  godsdienst  in  Syrië  nog  niet  hoog  ontwikkeld  was.  Aan 
Atargatis  waren  de  visschen  gewijd  (nog  is  in  Syrië  het  taboe  van  die 
dieren  niet  verdwenen^)),  een  omstandigheid,  die  op  hoogen  ouder- 
dom van  haar  vereering  wijst.  Maar  toch  had  ook  bij  haar  de  eigen- 
naam zeker  niet  veel  beteekenis;  de  Romeinen  hebben  haar  lang  alleen 
gekend  en  vereerd  als  de  „Syrische  godin". 

Met  die  naamloosheid  stemt  heel  goed  overeen,  dat  de  Baaliem 
„hoogste  goden"  (exsuperantissimus)  heeten,  geacht  worden  het  be- 
grip der  menschen  te  boven  te  gaan  en  hun  zetel  te  hebben  aan  de 
alleruiterste  grenzen  van  het  heelal. 

Wat  wijsgeeren  als  Philo  al  lang  geleden  verkondigd  hadden  en  de 
Joden  ook  in  hun  gemeenten  predikten,  brachten,  voornamelijk  na 
den  dood  van  Marcus  Aurelius  (180  n.  Chr.),  de  Syrische  priesters  aan 
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het  volk  van  Rome.  Door  hen  maakte  dit  kennis  met  een  eenigen, 
almachtigen,  eeuwigen,  onuitsprekelijken  wereldgod,  waarvan  zich 
de  werking  wel  is  waar  overal  in  het  heelal  openbaart,  maar  die  zelf 
onzichtbaar  blijft  en  niet  in  beelden  van  menschelijken  vorm  kan  en 
mag  worden  vereerd. 

Daar  de  Syrische  goden  geen  eigen  naam  hadden  en  die  toch  een 
noodzakelijk  vereischte  was  om  te  kunnen  worden  opgenomen  in  den 
officieelen  Romeinschen  staatsgodsdienst,  welke  juist  aan  den  naam  en 
de  formule  zoo  buitengewoon  sterk  hechtte,  deed  men  of  Juppiter,  den 
hemelgod,  of  Sol,  de  zon,  als  naamgever  voor  de  Baaliem  optreden.  De 
laatste  identificatie  lag  voor  de  hand,  omdat  de  oosterlingen  juist  het 
daggesternte  als  hoogste  zichtbare  manifestatie  van  hun  transscenden- 
ten  god  beschouwden. 

SoF)  was  oorspronkelijk  in  Griekenland  en  Rome  een  figuur  van 
den  achtergrond  der  godenwereld.  De  zon  was  iets  veel  te  concreets 
en  te  onveranderlijks  om  een  rol  te  kunnen  vervullen  in  het  spel  der 
menschvormige  goden.  Op  een  Olympus,  waarvan  de  bewoners  de  ge- 
woonte hebben  elkaar  te  bedriegen  en  waar  dat  hun  lukt,  omdat  geen 
van  hen  alwetend  en  alziend  is,  kan  men  een  Helios,  die,  al  volgens 
Homerus,  „alles  ziet  en  alles  hoort"  niet  gebruiken! 

Toen  daarentegen  in  den  keizertijd  het  denkbeeld  van  een  eenhoof- 
dig wereldbestuur  al  meer  en  meer  onder  de  ontwikkelden  doordrong, 
kwam  juist  de  Zon  goed  te  pas,  omdat  hij  minder  anthropomorph  was 
dan  zijn  collega's-Olympiërs  en  dus  niet  zoo  gecompromitteerd. 

Wijsbegeerte,  sterrenwichelarij  —  al  sedert  Augustus  het  mode- 
geloof  van  de  betere  standen  —  en  politiek  werkten  hier  samen. 

In  Rome  openbaren  zich  de  eerste  sporen  van  een  zonnedienst  al 
onder  Augustus.  De  keizer  wijdde,  zooals  we  weten,  in  28  vóór  Christus 
een  tempel  aan  den  zonnegod  Apollo.  Op  den  nok  daarvan  stond  het 
vergulde  vierspan  van  Sol ;  in  het  feestlied,  dat  Horatius  volgens  de  aan- 
wijzingen van  Augustus  dichtte,  is  de  eenige  nieuwe  godenaanroeping 
en  tegelijk  de  warmste,  gericht  tot  de  Zon:  „die  het  heelal  voedt,  op 
glanzenden  wagen  den  dag  ons  brengt  en  van  ons  neemt,  die  als  de- 
zelfde en  toch  een  andere  herboren  wordt  en  nooit  iets  grooters  moge 
2ien  dan  de  stad  Rome." 

Maar  niet  alleen  aan  den  Griekschen  Apollo  en  zijn  Romeinschen 
naamgenoot  Sol  dacht  Augustus;  in  zijn  vereering  omvatte  hij  ook  de 
Oostersche  opvatting  van  den  god.  In  10  vóór  Christus  wijdde  de  keizer 
twee  Egyptische  obelisken,  die  hij  uit  Heliopolis,  de  „Zonnestad",  naar 
Rome  had  doen  overbrengen.  Een  ervan  werd  in  den  Circus  Maximus, 
de  tweede  op  het  Marsveld  opgericht,  waar  hij  blijkenshetnogbewaarde 
opschrift  als  zonnewijzer  diende  ^). 

We  hebben  vermeld,  dat  Caligula  blijkbaar  een  poging  deed  om  de 
Egyptische  ideeën  over  de  identiteit  van  Zon  en  koning  in  Rome  in  te 
voeren,  en  dat  zijn  streven  afstuitte  op  de  onmogelijkheid  het  volk  iets 
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te  doen  voelen  voor  de  goddelijkheid  van  een  nog  in  zijn  midden  toe- 
vend levend  wezen.  Zoolang  de  Romeinsche  en  Grieksche  geest  over- 
heerschte  kon  van  apotheose  altijd  pas  na  den  dood  sprake  zijn.  De 
officieele  Romeinsche  staatsgodsdienst  deed  de  goden,  die  eerst  men- 
schen  waren,  een  deel  van  hun  menschelijkheid,hun  aardschen  naam, 
behouden  en  onthield  hun  iets  van  het  goddelijke  door  hen  niet  in  de 
rij  der  oude  hemelingen  op  te  nemen,  de  z/ö.x:/7(9/7tó' daarentegen  — we 
zagen  het  al  bij  Augustus  —  was  radicaler.  Zij  noemde  godennamen: 
Apollo,  Mercurius,  Juppiter,  ook  Sol.  De  Stoïcijnsche  dichter Lucanus 
zong  Nero  (54 — 68),  toen  hij  nog  in  hem  het  ideaal  van  een  vorst  zag, 
toe,  dat  hij  na  zijn  dood  den  scepter  van  Juppiter  diende  over  te  nemen 
of,  wanneer  hij  dat  verkoos,  den  vlammenkar  van  Phoebus  bestijgend 
in  diens  plaats  de  aarde  te  verlichten  ^).  Een  dertig  jaar  later  voorspelt 
Statius'"^)  zijn  begunstiger  Domitianus  (81—96),  dat  Sol  hem  eigen- 
handig zijn  stralenkrans  op  het  hoofd  zal  drukken. 

Zulke  woorden  mag  men  niet  als  vleierij  beschouwen,  ze  zijn  uitingen 
van  een  nieuwe  opvattingvan  de  vergoddelijking  der  keizers,  een  op- 
vatting niet  aan  de  Egyptische  theologie  ontleend  —  deze  stelde  den 
koning  al  bij  zijn  leven  gelijk  met  Ra  — ,  maar  aan  een  wijsgeerige 
sterrenvereering,  dievan  uitBabyloniëoverSyrië  het  Westen  bereikte*^). 

Zij  leert,  dat  de  zielen  vurige  essences  zijn,  welke  de  zon  in  een  op- 
eenvolging van  uit-  en  inademingen  bij  de  geboorte  der  lichamen 
daarin  neerzendt,  na  den  dood  weer  in  zich  opneemt.  Sommige  van  de 
Oostersche  theoretici  vermoeden,  dat  deze  zielen,  of  tenminste  hun 
redelijk  bestanddeel,  zich  oplossen  in  den  goddelijken  haard,  die  de 
bron  van  alle  intelligentie  is,  anderen  beschouwen  de  zon  slechts  als 
een  station  op  den  weg  naar  de  sfeer  der  vaste  sterren  of  naar  een  nog 
verder  gelegen  verblijf.  Het  paradijs  derzaligen  verplaatst  zich  tegelijk 
met  den  zetel  der  godheid,  dien  de  eersten  zoeken  in  het  gesternte 
zelf,  dat  de  oorzaak  is  van  de  warmte  en  het  leven  in  het  heelal,  de 
anderen  overbrengen  tot  buiten  de  verste  grenzen  der  wereld. 

Verwante  levensbeschouwingen  ontmoetten  wij  al  vroeg  in  Italië. 
De  Pythagoreëers  hingen  ze  aan,  Cicero  liet  ze  Scipio  verkondigen  in 
een  „droom".  Toen  echter  hadden  ze  slechts  persoonlijke  beteekenis, 
oefenden  ze  geen  invloed  op  de  staatsreligie  of  de  politiek  uit.  Wan- 
neer iemand  iets  bizonders  meende  te  zijn,  in  meer  directe  verbinding 
dacht  te  staan  met  het  hoogere  dan  anderen  —  zooals  Pythagoras  en 
Scipio  ongetwijfeld  van  zich  zelf  geloofden  —  had  dat  in  de  republie- 
ken van  dien  tijd,  die  doodsbang  waren  voor  tyrannen,  slechts  achter- 
docht, verbanning  of  ongenade  tengevolge.  Nu  is  het  anders  gewor- 
den. Van  republikeinschen  geest  is  in  het  Romeinsche  rijk  geen  sprake 
meer.  De  landen,  die  hem  bezeten  hadden,  Griekenland  en  Italië,  waren 
sedert  het  begin  van  den  keizertijd  in  bevolking  zoo  sterk  achteruit- 
gegaan, dat  de  provincies  van  het  Oosten,  Egypte  en  Syrië,  verreweg  de 
overhand  kregen.  Al  in  den  tijd  van  Traianus  (98— 1 17)  constateerde 
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de  hekeldichter  luvenalis,  dat  Rome  niet  meer  onder  Griekschen,  maar 
onder  Syrischen  invloed  stond,  dat  „de  Orontes  metdenTiber  samen- 
vloeide"'). 

Van  de  Israëlieten  is  het  ieder  bekend,  dat  ze  na  de  verwoesting  van 
Jeruzalem  (70  n.  Chr.)  en  de  volkomen  vernietiging  van  hun  onafhan- 
kelijkheid, zich  over  de  wereld  verspreidden  en  overal  talrijke  koloniën 
vormden,  met  de  Syriërs  blijkt  hetzelfde  het  geval  geweest  te  zijn^). 
Evenals  vroeger  de  Pheniciërs  vestigen  ze  zich  waar  met  handel  geld  te 
verdienen  is.  Elke  vestiging  brengt  zijn  godsdienst  mee,  zijn  Baal  of 
zijn  paar  Baaliem.  Al  in  de  eerste  eeuw  na  Christus  richtte  men  in  Rome 
altaren  voor  Syrische  goden  op^).  De  wijding  van  de  ons  bewaarde 
geschiedde  door  slaven  of  kooplieden,  maar  dit  bewijst  allerminst, 
dat  buiten  die  kringen  de  Syrische  religie  onbekend  was.  Van  Nero 
(54—68)  vertelt  zijn  biograaf*^),  dat  hij  de  „Syrische  godin",  d.i.  Atar- 
gatis,  soms  hoog  vereerde,  soms  smaadde.  Toen  in  69  na  Christus  de 
legers  van  de  mededingers  naar  den  keizertroon,  Vitellius  en  Otho,  bij 
Bedriacum  tegenover  elkander  stonden,  begroetten  de  soldaten  van 
het  derde  legioen,  dat  lang  in  het  Oosten  gediend  had,  de  opgaande 
zon  „volgens  de  Syrische  gewoonte"  ^^).  Keizer,  leger,  kooplui  en  sla- 
ven, werkelijk  aanknoopingspunten  genoeg  voor  de  nieuwe  leer! 

Voor  de  Syriërs,  die  zoo'n  belangrijke  rol  speelden  in  het  rijk,  was 
de  vorm  van  apotheose  der  Romeinsche  keizers  —  het  verklaren  tot 
divus  met  behoud  van  naam,  maar  zonder  bepaald  aangegeven  goden- 
functie —  volkomen  onbegrijpelijk,  zooals  hij  het  trouwens  eigenlijk 
voor  iedereen  was.  Hun  metaphysiek,  die  van  zielsverhuizing  uitging, 
leverde  het  middel  een  vrij  wat  meer  logische  verklaring  te  geven  van 
de  bevoorrechte  positie  der  vorsten,  vooral  toen  ze  zich  met  Babylo- 
nische astrologie  combineerde.  De  leer  van  de  zielsverhuizing  immers 
moet  in  de  zielen  op  het  oogenblik,  dat  ze  naar  de  lichamen  afdalen, 
een  verschillende  begaafdheid  en  verschillende  neiging  veronderstel- 
len, anders  blijft  de  ongelijkheid  der  menschelijke  levens  onverklaard. 
Omgekeerd  duidt  die  aardsche  ongelijkheid  de  verschillende  boven- 
aardsche  afkomst  aan.  Dus:  wanneer  iemand  onder  een  gelukkig  ge- 
sternte geboren  is,  wordt  hij  gelukkig,  en:  wanneer  iemand  gelukkig 
blijkt,  is  hij  onder  een  gelukkig  gesternte  geboren. 

De  sterrenwichelaars  nu  beschouwden  ten  allen  tijde  de  zon  als  het 
gesternte  der  koningen,  zooals  bijvoorbeeld  de  planeet  Mars  dat  van 
de  soldaten  was,  en  de  horoscooptrekkers  schijnen  een  aanduiding  van 
groote  toekomst  gevonden  te  hebben  in  een  geboorte  juist  op  het 
oogenblik,  dat  de  zon  opgaat.  Op  dat  moment  kwam  Augustus  ter 
wereld  en  de  beroemde  Romeinsche  astroloog  NigidiusFiguluszeide, 
toen  hij  dit  hoorde,  dadelijk,  dat  de  beheerscher  der  aarde  geboren 
was  ^2). 

Een  voorspelling  is  in  zoo'n  geval  natuurlijk  altijd  erg  onzeker  en 
voor  het  kind  in  kwestie  hoogst  gevaarlijk  —  men  denke  aan  den  kinder- 
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moord  van  Bethlehem,  die  ook  het  gevolg  was  van  astrologen-uit- 
spraken — ,  een  gevolgtrekking  après  coup  daarentegen  zeer  bruikbaar. 
Omdat  de  sterren  onfeilbaar  zijn  als  het  noodlot,  is  elk,  die  koning 
wordt,  door  's  werelds  loop  daartoe  bestemd.  Kan  ooit  een  regeering 
sterkeren  moreelen  steun  vinden  dan  in  deze  theorie?  Voor  ieder,  die 
haar  aanhangt  wordt  immers  verzet  tegen  den  persoon  van  den  vorst 
een  worsteling  tegen  het  noodlot,  is  daarentegen  gehoorzamen  aan 
zijn  bevelen  en  bevorderen  van  zijn  geluk  dienstbetoon  aan  hooger 
wezen  en  medewerken  aan  het  snel  bereiken  van  het  levensdoel  van 
het  zonnekind,  den  terugkeer  tot  zijn  lichtenden  oorsprong! 

Maar,  terwijl  de  leer  der  astrologische  voorbeschikking  een  houvast 
geeft  gedurende  de  onbetwiste  regeering  van  een  heerscher,  berooft  ze 
hem  dadelijk  van  allen  steun,  zoodra  hij  een  sterkeren  tegenstander 
tegenover  zich  krijgt.  Eén  nederlaag  bewijst  onmiddellijk,  dat  hij  niet 
de  door  het  lot  begunstigde  is,  dat  hij  niet  het  recht  had  zich  als  zinne- 
beeld van  de  iederen  morgen  weer  opgaande  zon  den  „onoverwinlijke" 
(invictas)  te  noemen  ^^).  De  opvolger  is,  omdat  hij  zegevierde,  beter 
gelegitimeerd  dan  de  voorganger,  men  gehoorzaamt  hèm  en  wandelt 
daarbij  weer  plichtgetrouw  op  door  het  lot  gewezen  paden.  Het  koning- 
schap bij  genade  van  geboorte  leidt  onvermijdelijk  tot  een  koelbloedig 
aanvaarden  van  het:  Ie  rol  est  mort,  vive  Ie  rol! 

Deze  opvattingen  staan  vierkant  tegenover  die  van  de  Romeinsche 
keizersvereering,  zooals  ze  officieel  gehandhaafd  bleef  tot  aan  het  eind 
van  het  heidendom.  De  Grieksch-Romeinsche  beschouwing  wilde,  dat 
de princeps  gedurende  zijn  regeering  een  feilbaar  mensch  en  de  eerste 
dienaar  van  den  staat  was  en  pas  na  zijn  dood  als  beschermer  van  rijk 
en  inwoners  vereeuwigd  werd;  de  Syrische  redeneerde  anders.  Vol- 
gens haar  daalt  uit  het  onpersoonlijk  goddelijke  naar  de  zon  een  deel- 
tje van  de  wereldziel  af,  gaat  van  uit  het  daggesternte  over  in  het  sterfe- 
lijk lichaam  van  den  vorst,  maaktdat  tot  een  boven  anderen  bevoorrecht 
wezen,  een  god  op  aarde.  Na  het  afsterven  van  het  aardsche  hulsel 
keert  het  goddelijk  element  tot  zijn  oorsprong  terug  en  verliest  zich 
weer  in  de  onpersoonlijke  godheid  ^^), 

Dus  is  de  Oostersche  heerscher  god  op  aarde,  de  Romeinsche  keizer 
eerst  na  zijn  dood  god  Ik  wil  een  voorbeeld  van  deze  beide  opvattingen 
geven.  Vespasianus  (69—79),  die  bizonder  vrij  van  bijgeloof  was,  zei, 
toen  hij  ernstig  ziek  werd,  ironisch:  „Nu,  nu!  Ik  geloof  werkelijk,  dat 
ik  god  worden  ga!"  ^^),  Aurelianus  (270—275)  daarentegen  sloeg  mun- 
ten, waarop  hij  zich  „god  en  heer  geboren"  (dominus  et  deus  natus) 
noemt  ^^). 

De  wijsgeerige  achtergrond  van  den  zonnedienst  der  Oosterlingen 
viel  wel  in  den  smaak  der  ontwikkelden  van  het  Westen,  maar  de  cul- 
tusgebruiken,  die  dagteekenden  uit  een  ook  in  het  Oosten  al  lang  over- 
leefde periode  van  ontwikkeling,  wekten  hun  afschuw  op.  Dit  onder- 
vond keizer  Heliogabalus. 


Toen  hij  tot  den  troon  geroepen  werd  (in  218),  was  hij  veertien  jaar 
oud  en  hoogepriester  van  den  Baal  van  Emesa,  een  stad  aan  den  Oron- 
tes.  Hij  schijnt  het  als  eerste  en  voornaamste  plicht  van  zijn  nieuw  ambt 
beschouwd  te  hebben  zijn  god  tot  hoofdgod  van  den  Romeinschen 
staat  te  maken  ^').  Den  bijenkorfvormigen  meteoorsteen,  dien  men  in 
Emesa  vereerde  en  in  processie  ronddroeg,  deed  hij  in  Rome  in  een 
nieuwen  tempel  opstellen  ^^)  en  gaf  hem  tot  gezelschap  alles  wat  de 
oud-Romeinsche  godsdienst  als  heilig  beschouwde,  ofschoon  het  geen 
menschelijken  vorm  had:  het  vuur  van  Vesta,  de  schilden  der  Saliërs, 
het  door  Aeneas  uit  Troje  meegebrachte  Palladium  en  den  steen,  die 
de  Groote  Moeder  der  Goden  Cybele  vertegenwoordigde.  De  hevige 
verontwaardiging,  waarmee  de  geschiedschrijvers  van  die  handelwijze 
spreken,  bewijst,  dat  de  bevolking  der  Eeuwige  Stad,  ofschoon  de  geest 
van  haar  denken  veranderd  was,  nog  wel  hechtte  aan  de  oude  vormen 
en  daarvoor  onbeperkten  eerbied  eischte.  Wie  die  antikwiteiten  respec- 
teerde kon  overigens  doen  wat  hij  wilde.  De  tijd  van  Heliogabalus 
was  dus  gunstig  voor  profeten,  die  de  kunst  verstonden  nieuwen  wijn 
in  oude  zakken  te  gieten.  Dit  bewijst  bijvoorbeeld  een  verhaaltje,  dat 
DioCassius^^)uiteigenervaringmeedeelt:„EenGodsman(„daemon"), 
die  zeide,  dat  hij  Alexander  de  Macedoniër  was  en  die  werkelijk  spre- 
kend op  hem  leek,  trok  van  uit  de  Donaustreek  —  hoe  hij  daar  zich 
openbaarde  weet  ik  niet  —  Thracië  en  Klein-Azië  door  —  zoo  als  de 
Bacchanten  deden  —vergezeld  van  vierhonderd  mannen,  die  thyrsus- 
staven  droegen  en  in  hertenvellen  waren  gedoscht  en  niemand  kwaad 
deden.  Hem  werd,  zooals  allen,  die  toen  in  Thracië  waren,  mij  ver- 
zekerden, van  regeeringswege  onderkomen  en  levensonderhoud  ver- 
strekt; en  niemand  durfde  hem  tegenspreken  of  weerstand  bieden :  geen 
veldheer,  geen  ambtenaar,  zelfs  de  stadhouder  niet.  Overdag,  als  in 
feestoptocht,  trok  hij,  zooals  hij  voorspeld  had,  Byzantium  binnen. 
Vandaar  stak  hij  over  naar  Chalcedon,  waar  hij  een  nachtelijken  eere- 
dienst  hield,  een  houten  paard  begroef  en  toen  verdween".  Toen  Aure-  Het  gelukt 
lianus  (270—275)  weer  den  zonnedienst  invoerde,  maar  zijn  god,  die  onderanderen 
waarschijnlijk  dogmatisch  gelijk  stond  met  dien  van  Heliogabalus,  deed  vorm. 
vereeren  in  de  vormen  van  den  Juppiter-dienst,  ontmoette  hij  niet  den 
geringsten  afkeer. 

XLVII. 

Syrië  had  aan  Rome  het  begrip  gegeven  van  het  ware  wezen  van  2jJ[^^P/f"S 
een  hoogsten  God,  van  zijn  onpersoonlijke,  onuitsprekelijke,  onver- 
gankelijke almacht  %  en  daarmee  ook  het  probleem  van  den  oorsprong 
van  het  kwaad  (vgl.  bl.  1 17  vlgg.)  op  den  voorgrond  gebracht. 

We  weten  niet  genoeg  van  de  oorspronkelijke  theologie  der  Syriërs 
om  te  kunnen  uitmaken  hoe  zij  de  moeilijke  vraag  beantwoordde, 
maar  een  oplossing,  die  het  verdere  Oosten  al  in  grijze  oudheid  aan  de 
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Perzisch 
dualisme. 


Mithraïsme: 

De  Oneindige 
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,hand  deed,  door  Klein-Azië  vroeg  overgenomen  en  nu  ook  in  Rome 
dankbaar  aanvaard  werd,  kennen  we  wel. 

In  Iran  had  zich,  zeker  al  vóór  de  stichting  van  Rome,  een  godsdienst 
gevormd,  die  meer  mythologie  bevatte  dan  de  quasi-wetenschappelij- 
ke  sterrenkunde  van  de  Babyloniërs,  meer  philosophie  dan  de  Griek- 
sche  en  Romeinsche  religies  en  die  het  bestaan  van  het  kwade  begrij- 
pelijk verklaarde. 

Uit  wat  ik^)  vertellen  ga  van  den  inhoud  van  deze  oud-Perzische 
leer,  welke  tegen  het  eind  van  de  tweede  eeuw  na  Christus  met  opmer- 
kelijke snelheid  zich  bijna  overal  in  het  rijk  talrijke  aanhangers  wist  te 
verwerven,  de  andere  heidensche  religies  in  zich  opnam  of  op  den 
achtergrond  dreef  en  de  eenige  gevaarlijke  mededinger  van  het  Chris- 
tendom werd,  zal  blijken,  dat  veel  van  de  wijsbegeerte  van  Plotinus  hier 
terug  te  vinden  is,  door  een  bont  kleed  van  symboliek  ook  voor  hem, 
die  met  begrijpen,  maar  slechts  voelen  wilde,  aantrekkelijk  gemaakt. 

Ofschoon  de  godsdienst  in  kwestie  Mhhraïsme  heet  en  de  zonnegod 
Mithras  daarin  sterk  op  den  voorgrond  treedt,  is  hij  toch  volgens  deze 
leer  niet  het  hoogste  wezen.  Boven  alle  andere  goden  is  de  Oneindige 
Tijd.  In  het  oudste  boek  der  Iranisch-Perzische  leer,  de  Zend  Avesta, 
heet  hij  Zrvan  Akarana,  in  Grieksche  teksten  Aioon  of  Kronos,  in  het 
Latijn  Saeculum  of  Saturnus,  maar  deze  namen  zijn  conventioneel  en 
toevallig.  Het  Hoogste  Wezen  is  onuitsprekelijk,  zonder  naam,  zonder 
persoonlijk  karakter. 

De  Oneindige  Tijd  schept  en  verwoest  het  heelal;  hij  is  de  heer  en 
de  aanvoerder  van  de  vier  elementen;  in  hem  vloeit  alle  macht  der  go- 
den samen,  in  zooverre  is  hij  als  het  noodlot,  overigens  kan  men  hem 
ook  met  het  vuun  dat  volgens  de  Stoïcijnen  3)  de  eerste  oorzaak  der 
dingen  is,  vergelijken. 

Het  Hoogste  Beginsel  brengt  hemel,  aarde,  zee  en  de  goden,  die 
daarover  het  bestuur  hebben,  Juppiter,  Juno  en  Neptunus,  voort.  Jup- 
piter  krijgt  de  opperleiding,  hij  is  de  Ahoera  Mazda  of  Ormoesd  van  de 
Zend  Avesta.  Maar  behalve  hemel  en  aarde  bestaat  ook  een  onderwe- 
reld, waar  Pluto  of  Ahriman,  eveneens  een  zoon  van  Kronos,  met  He- 
kate  heerscht.  Hun  kinderen,  de  daemonen,  bestormden  eens  den  he- 
mel, maar  werden  teruggeworpen. 

Tot  hier  komt  de  mythologie  van  het  Oosten  vrij  wel  overeen  met 
die  der  Grieken,  maar  de  verdere  uitwerking  en  toepassing  op  het 
zedelijk  leven  behoort  alleen  het  Oosten.  De  Iraniërs  leerden  namelijk, 
dat  de  booze  geesten  ook  na  hun  nederlaag  op  aarde  verschijnen  en 
daar  kwaad  stichten.  De  aarde  is  het  strijdperk  van  de  legers  der  goden 
en  van  die  der  „tegengoden",  van  de  engelen  en  de  duivelen.  De 
hemelsche  heerscharen  zijn  de  opbouwende  natuurkrachten, de  helsche 
de  verwoestende  en  de  beide  partijen  kampen  ook  in  het  menschelijk 
hart  om  den  voorrang. 

Omdat  het  geboren  worden  en  vergaan  elkander  onafgebroken  af- 
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wisselen,  omdat  noch  het  kwaad  noch  het  goede  uit  de  wereld  ver- 
dwijnt, moeten  de  goede  en  de  booze  geesten  even  sterk  zijn.  Maar  dit 
evenwicht  kan  slechts  in  schijn  bestaan,  want  als  het  werkelijk  was, 
zou  het  in  de  wereld  iedere  wording  van  nieuwe  wezens,  iedere  ont- 
wikkeling beletten  en  in  het  menschenhart  de  overtuiging  van  het 
mogelijke  van  vooruitgang,  de  hoop  op  een  zaliger  tijdperk,  op  een 
godsrijk  op  aarde  dooven.  Ieder  geloof,  dat  troosten  wil,  moet  dus  aan-  De  heiland 
nemen,  dat  het  scheppende  sterker,  het  goede  machtiger  is  dan  hun  helpt  de 
tegenstellingen;  in  mythologische  taal:  de  hemelgoden  moeten  die  ^°^ 
van  de  hel  kunnen  beletten  iets,  dat  zij  nieuw  geschapen  hebben,  te 
vernietigen,  moeten  in  het  menschelijk  hart  de  bekoring  van  de  hoogere 
aandriften  kunnen  versterken  tot  eindelijken  zegepraal  over  de  lagere. 
Om  zulk  een  overwinning  te  verklaren,  geloof  ik,  laten  sommige  religies 
een  van  de  hemelingen  zelf  op  aarde  afdalen  en  met  machtige  hand 
ingrijpen. 

De  rol  van  helper,  van  „middelaar",  dachten  de  Perzen  hunnen  licht-  Mithras. 
god  Mithras  toe,  daar  het  licht,  dat  afkomstig  is  uit  den  hemel,  op  de 
aarde  neerdaalt  en  zijn  overbrenger  dus  aangewezen  is  om  den  band 
te  leggen  tusschen  goden  en  menschen. 

Een  bepaalde  gestalte  had  Mithras  oorspronkelijk  niet,  maar  het  ligt 
voor  de  hand,  dat  onder  invloed  van  Babylonische  leeringen,  die  den 
zonnegod  Sjamasj  een  verwante  rol  deden  spelen  en  van  wijsgeerige 
bespiegelingen  als  die  van  Plotinus,  de  zon  als  zijn  zichtbaar  beeld 
werd  beschouwd,  de  zon,  die  op  inscripties*)  de  „meest  evidente  god" 
{namen  praesentissimüm)  genoemd  wordt. 

Mithras  daalde  dus  tot  de  aarde  af.  Van  zijn  lotgevallen  en  daden  Zijn  mythus. 
aldaar  vertelde  een  zeer  gedetailleerde  mythus.  Een  schriftelijke  over- 
levering omtrent  den  inhoud  daarvan  bezitten  we  slechts  fragmenta- 
risch, omdat  het  Mithraïsme  een  geheime  leer  was  en  dus  de  verklaring 
van  de  gebruikelijke  voorstellingen  voor  buitenstaanders  verborgen  ge- 
houden werd.  De  eenigen,  die  schreven  over  de  beduidenis  der  Perzi- 
sche symbolen  waren  Christelijkekerkvaders,  wier  getuigenissen,  omdat 
ze  het  Mithraïsme  bestrijden,  slechts  met  groote  voorzichtigheid  ge- 
bruikt mogen  worden.  Uit  de  karige  schrifturen,  maar  vooral  uit  de 
tafereelen  op  beeldhouwwerken,  die  in  de  tempels  der  Mithrasdienaren 
ongeveer  dezelfde  rol  speelden  als  de  altaarschilderijen  en  staties  in 
de  latere  Christelijke  kerken,  heeft  men  ^)  —  met  alle  reserve  wat  enkele 
bizonderheden  betreft  —  het  heilig  verhaal  ongeveer  als  volgt  gere- 
construeerd. 

Aan  den  oever  van  een  rivier  in  den  schaduw  van  een  boom  rees  Geboorte. 
Mithras  op  uit  een  rots  —  zooals  het  licht  ontspringt  aan  het  hemel- 
gewelf. Slechts  eenige  herders,  verscholen  in  een  naburig  gebergte, 
aanschouwden  het  wonder  van  zijn  verschijning  op  aarde.  Zij  zagen, 
hoe  hij  zich  uit  de  rotsmassa  loswerkte,  het  hoofd  met  een  phrygische 
muts  bedekt  gewapend  met  een  mes  en  een  fakkel  dragend,  die  de 
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duisternis  verlichtte.  Zij  naderden  het  goddelijk  kind,  aanbaden  heten 
boden  het  de  eerstelingen  van  hun  kudden  en  van  hun  oogst  aan.  Omdat 
de  jonge  halfgod  naakt  was  en  onbeschermd  blootgesteld  aan  den  hevig 
waaienden  wind  verborg  hij  zich  tusschen  de  takken  van  een  vijge- 
boom. Om  zijn  honger  te  stillen  sneed  hij  de  vruchten  af  en  ten  slotte 
maakte  hij  zich  van  de  bladeren  kleeren. 

Zoo  ten  strijde  gerust  ging  hij  zich  meten  met  de  andere  machten, 
die  de  wonderlijke  wereld,  waarin  hij  binnengetreden  was,  bevolkten. 
Want,  ofschoon  al  herders  hun  kudden  weidden,  gebeurde  dit  alles 
toch  vóór  er  menschen  op  aarde  waren. 

De  god,  tegen  wien  Mithras  het  eerst  zijn  kracht  beproefde,  was  de 
zon.  Deze  moest  voor  de  overmacht  van  zijn  tegenstander  bukken  en 
uit  zijn  hand  weer  zijn  vroegere  waardigheid  aanvaarden.  De  overwin- 
naar zette  hem  als  teeken  daarvan  de  stralenkrans  op,  die  de  zon  sinds 
dien  altijd  draagt.  Toen  liet  hij  hem  weer  op  zijn  wagen  stijgen  en  sloot 
met  hem,  op  handslag,  plechtig  vriendschap.  In  den  vervolge  kon  hij 
op  den  bijstand  van  dien  makker  rekenen. 

Het  wonderlijkste  van  Mithras'  epische  avonturen  was  zijn  strijd  met 
den  stier,  het  eerste  door  Juppiter  geschapen  levende  wezen.  De  heros 
pakte  den  rustig  weidenden  stier  bij  de  horens;  het  gelukte  hem  zich 
op  zijn  rug  te  zetten  en  hij  liet  niet  los,  ofschoon  het  rennende  dier  hem 
afwierp  en  meesleurde.  Eindelijk  slaagde  Mithras  erin  zijn  prooi  aan 
de  achterpooten  ruggelings  over  een  met  hindernissen  bezaaiden  weg 
in  het  hol  te'  sleepen,  waar  hij  woonde.  Deze  moeilijke  overgang 
{transitiis)  werd  later  tot  een  allegorie  van  de  beproevingen  des  men- 
schelijken  levens. 

Het  gelukte  den  stier  te  ontsnappen.  Toen  zond  de  zonnegod  den 
raaf,  zijn  bode,  tot  Mithras  om  hem  het  bevel  van  den  hoogsten  god  te 
brengen  den  stier  te  dooden.  Mithras  vervulde  met  een  zwaar  hart  het 
uitdrukkelijk  gebod  des  hemels:  met  zijn  snellen  hond  vervolgde  hij 
het  zwervende  dier  tot  het  hem  gelukte  het  in  te  halen  juist  op  het 
oogenblik,  dat  het  vluchtte  in  het  hol,  waaruit  het  ontsnapt  was.  Met 
de  eene  hand  het  in  de  neusgaten  grijpend  stootte  hij  het  met  de  an- 
dere het  jachtmes  in  de  zijde. 

Toen  geschiedde  een  buitengewoon  mirakel:  uit  het  lijf  van  het 
stervende  dier  werden  allerlei  heilzame  kruiden  en  planten  geboren,  die 
de  aarde  met  haar  groen  bedekten.  Aan  het  ruggemerg  ontsproot  het 
koren,  dat  het  brood,  aan  het  bloed  de  wijnstok,  die  den  heiligen  drank 
voor  de  mysteriën  levert.  Ofschoon  de  Booze  op  het  zieltogende  dier 
zijn  onreine  schepselen,  den  schorpioen,  de  mier  en  de  slang,  losliet, 
om  daarin  de  bron  des  levens  te  vergiftigen,  gelukte  het  hem  niet  de 
voleindiging  van  het  wonder  te  verhinderen.  Het  door  de  maan  verza- 
melde en  gereinigde  zaad  van  den  stier  bracht  allerlei  soorten  nuttige 
dieren  voort,  en  zijn  ziel,  door  den  hond  beschermd,  verhief  zich  tot 
in  de  hoogste  hemelsfeer,  waar  ze  een  god  werd,  die  onder  den  naam 


De  menschen 
door  Mithras 
beschermd. 


Zijn  laatste 
maaltijd  en 
hemelvaart. 


Silvanus  de  kudden  in  bescherming  nam.  Zoo  was  destierdoodende 
god  door  het  offer,  waartoe  hij  zoo  noode  besloten  had,  de  schepper 
geworden  van  alle  heilbrengende  wezens  en  uit  den  door  hem  veroor- 
zaakten dood  was  een  nieuw,  rijker,  vruchtbaarder  leven  geboren. 

Ondertusschen  was  het  eerste  menschenpaar  geschapen,  en  Mithras 
kreeg  de  opdracht  dit  bevoorrechte  geslacht  te  bewaken.  Tevergeefs 
zond  de  geest  der  duisternis  allerlei  plagen  om  het  te  vernietigen,  de 
beschermer  wist  altijd  weer  de  verderflijke  plannen  te  verijdelen.  Aan 
een  droogte  maakte  hij  een  eind  door  een  pijl  tegen  een  rots  te  schie- 
ten, waaruit  dadelijk  een  bron  te  voorschijn  sprong;  toen  een  zond- 
vloed de  menschen  dreigde  te  verdelgen,,  bouwde  op  raad  van  den 
god  een  menschenpaar  een  ark,  waarin  het  zich  zelf  en  zijn  vee  redde. 

De  heroïsche  periode  der  geschiedenis  was  beëindigd  en  de  aard- 
sche  missie  van  Mithras  vervuld.  Aan  eenlaatsten  maaltijd  —  waaraan 
de  mysten  de  herinnering  levend  hielden  door  geheime  liefdemalen  — 
vierde  hij  met  de  zon  en  zijn  overige  makkers  de  beëindiging  van  hun 
gemeenschappelijken  strijd.  Toen  keerden  beide  goden  naar  den  he- 
mel terug:  door  den  zonnegod  op  zijn  vierspan  ontvoerd  overschreed 
Mithras  den  Oceaan,  die  vergeefs  beproefde  hem  te  verslinden.  Sinds- 
dien woont  hij  bij  de  andere  onsterflijken,  maar  van  uit  den  hoogen 
hemel  staat  hij  ook  verder  de  geloovigen,  die  in  vroomheid  hem  die- 
nen, bij.  Dit  is  hoogst  noodig,  want  de  strijd  tusschen  goed  en  kwaad 
is  niet  afgeloopen ;  hij  duurt  voort  in  het  menschenhart. 

De  zielen  —  zoo  leert  de  psychologie  der  Perzen,  die  ons  na  Pytha- 
goras  en  Plotinus volstrekt  nietvreemd  lijkt— , die  in  tallooze menigte 
de  woningen  van  den  Allerhoogste  bevolken,  dalen  tot  de  aarde  af  om 
een  menschelijk  lichaam  tot  verblijf  te  kiezen,  hetzij  een  noodlot  ze 
dwingt  deze  aan  het  materieele  hangende,  verdorven  wereld  te  betre- 
den, hetzij  ze  uit  eigen  aandrift  komen. 

Zoolang  de  ziel  op  aarde  verkeert,  kan  ze  zelfstandig  optreden,  kie- 
zen tusschen  een  werkzaam  streven  naar  volkomenheid,  waarbij  het 
dooden  van  de  zinnelijkheid  en  de  begeerten  op  den  voorgrond  staat 
en  een  toegeven  aan  de  verlokkingen  der  booze  geesten,  maar  wanneer 
zij  na  den  dood  haar  aardschen  kerker  verlaat,  strijden  de  duivelen  en  de 
engelen  om  haar  bezit  en  beslist  een  rechtbank  of  zij  waardig  is  in  het 
paradijs  terug  te  keeren.  Indien  ze  zich  bevlekte  dooreen  onrein  leven, 
ontvoeren  de  volgers  van  Ahriman  haar  naar  den  afgrond  der  hel,  waar 
ze  duizend  kwalen  lijden  moet,  wanneer  ze  daarentegen  meer  ver- 
diensten dan  gebreken  toont,  verheft  ze  zich  in  de  hoogere  regionen. 
De  hemel  was  volgens  de  Mithraïsten  verdeeld  in  zeven  sferen  door  Achthemelen. 
zeven  poorten  gescheiden;  de  ingewijden  beweerden,  dat  zij  alleen 
de  formules  kenden,  die  de  deurwachters  tot  opensluiten  bewegen 
konden.  Hoe  hooger  de  ziel  stijgt,  hoe  meer  zij,  als  waren  het  gewa- 
den, de  hartstochten  en  talenten,  die  haar  aardsch  deel  waren,  aflegt. 
Op  de  maan  laat  ze  haar  levens-  en  voedingskracht,  op  Venus  haar 
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lijfsbegeerten,  op  de  zon  haar  verstand,  op  Mars  den  moed,  op  Juppi- 
ter  de  eerzucht,  op  Saturnus  het  behagen  in  nietsdoen.  Wanneer  ze  in 
den  achtsten  hemel  aankomt,  is  ze  „naakt",  bevrijd  van  allegebreken 
verlost  van  elke  zinnelijkheid,  gereed  om  als  onaandoenlijk  wezen  in 
het  eeuwige  licht  eindelooze  zaligheid  te  genieten. 

Op  den  moeilijken  weg  ten  hooge  staat  Mithras  de  opstrevende  zie- 
len welwillend  terzijde:  op  aarde  toont  hij  haar  zijn  mild-^elaat  als 
voorzitter  van  de  rechtbank,  die  de  dooden  beoordeelt,  boven  ontvangt 
hij  ze  in  zijn  glanzend  huis  als  kinderen,  die  van  een  verre  reis  terug- 
keeren,  reikt  hun  bij  hun  aankomst  druivensap,  dat  onsterflükheid  ver- 
leent. ^ 

Wijsgeerig  is  met  dezen  terugkeer  van  de  ziel  tot  haar  oorsprong  het 
stelsel  afgesloten.  Na  de  opstijging  tot  in  het  Empyreüm  kan  de  kring- 
loop weer  hervat  worden.  En  dat  moet  gebeuren,  omdat  het  opperwe- 
zen eeuwig  en  onveranderlijk,  dus  steeds  tot  scheppen  bereid  is.  Voor 
de  wijsgeeren  van  het  Mithraïsme  is  evenmin  als  voor  Piotinus  sprake 
van  begin  of  einde  der  wereld. 

Maar  de  aarde  is  niet  alleen  bewoond  door  philosophen;  om  hun 
weinig  talrijken  kring  leeft  het  volk,  dat  geniet  of  lijdt.  Als  het  genot 
méér  is,  véél  meer  dan  het  leed,  vooral  wanneer  de  toekomst  rijker  le- 
ven belooft,  verlangt  de  gewone  sterveling  voortzetting  van  zijn  per- 
soonlijk bestaan,  verlenging  van  zijn  aardsch  leven  of  hernieuwing  er 
van.  Wanneer  de  wereld  voelt  vooruit  te  gaan,  beter  te  worden,  dan 
ontstaat  —  zooals  we  meeleefden  in  Augustus'  tijd  —  het  geloof  aan 
een  spoedig,  zonder  katastrophe  komend  duizendjarig  rijk.  Maar  in- 
dien een  volk  zich  zwak  voelt,  waarneemt  hoe  zijn  levenssappen  hem 
ontvloeien,  hoe  het  niet  meer  de  kracht  heeft  uit  eigen  beweging  indi- 
vidueel het  goede  te  doen,  wanneer  het  gedwongen  moet  worden  tot 
het  allernoodzakelijkste  werk,  door  eigen  traagheid  in  slavenboeien 
wordt  geslagen,  dan  hoopt  het  niet  meer  op  ontwikkeling  van  binnen 
uit,  gelooft  het  niet  aan  de  „opgaande  lijn",  kan  het  zich  de  vernieu- 
wing slechts  denken  door  vernietiging  van  het  bestaande,  als  revolu- 
tie, niet  meer  als  evolutie. 

Omdat  de  tijd,  waarin  het  Mithraïsme  bloeide  in  het  Romeinsche 
rijk  alle  verschijnselen  van  uitputting  vertoonde  (zoowel  de  kerkvader 
Cypnanus^)  als  de  laatste  voorvechter  van  het  heidendom,  keizer  Ju- 
lianus^), verklaarden  de  wereld  voor  oudenafgeleefd),eniederzuchtte: 
„Ik  wou,  dat  het  nu  maar  uit  was!"  dichtten  de  priesters  een  vervolg 
op  den  oorspronkelijken  Mithrasmythus,  of  brachten  misschien  een 
oude  traditie  tot  nieuwe  eer. 

De  strijd  tusschen  goed  en  kwaad  —  zoo  leerden  ze  —  zal  niet  eeu- 
wig duren;  groote  rampen  zullen  haar  einde  aankondigen.  Dan  ver- 
schijnt weer  de  stier  en  wekt  Mithras  alle  dooden  op.  Na  de  goeden 
van  de  boozen  gescheiden  te  hebben,  slacht  de  god  der  waarheid  als 
laatste  offer  den  stier,  mengt  zijn  vet  met  wijn  en  reikt  den  rechtvaar- 
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digen  van  dezen  wonderbaren  drank  een  teuge,  die  hun  de  onsterfe- 
lijkheid geeft.  Ten  slotte  doet  Juppiter  op  verzoek  der  zaligen  vuur 
van  den  hemel  dalen,  dat  alle  boozen  vernietigt;  ook  Ahriman  ver- 
dwijnt en  het  vernieuwde  heelal  geniet  in  alle  eeuwigheid  een  volko- 
men geluk.  Dan  is  er  dus  rust  voor  de  menschen,  die  geen  moed  meer 

hebben  tot  strijd.  .      ,       ,    ,^        xr  x     ^-     * 

Het  bonte  kleed,  waarin  de  Perzen  hun  diepzinnige  leer  hulden,  Natu^dienst 
stelde  de  geloovigen  in  staat  overal  troostende  herinneringen  te  vinden  '^^^'  ^^ 
aan  het  verleden,  toen  de  god  de  menschen  redde,  en  bemoedigende 
beloften  voor  het  vreugdevol  vooruitzicht,  dat  hij  hun  opent.  Als  de 
ingewijde  zich  's  avonds  naar  de  heilige  grot,  die  verscholen  ligt  in  de 
eenzaamheid  van  het  woud,  begeeft  om  het  eeuwige  vuur  te  vereeren, 
is  God  rondom  hem.  De  sterren  van  den  hoogsten  hemel,  de  wind,  die 
het  loof  van  den  vijgeboom  of  den  wijnstok  ritselen  doet,  de  beek,  die 
murmelend  uit  de  rots  ontspringt,  de  voor  het  slapen  gaan  luidruchtig 
schreeuwende  vogels,  de  huiswaarts  keerende  runderen,  alles  brengt 
hem  trekjes  uit  de  Mithraslegende,  gebruiken  uit  zijn  eeredienst  in 
herinnering  en  doet  hem  zich  van  God  omringd  weten »).  Wat  de  wijs- 
geer in  moeitevolle  zelfverloochening  zelden  bereikte,  het  bewijs  van 
de  werkelijkheid  van  het  Godsbestaan,  vond  de  vrome  Mithraïst  ten 
allen  tijde  om  zich  heen  in  de  natuur. 


u  XLVIII. 

I  Hoe  was  dan  na  het  eind  van  de  regeering  van  Marcus  Aurelius 

(180  Chr.),  den  laatsten  van  de  rij  ideale  vorsten,  die  men  gezamenlijk 
de  Antonijnen  noemt,  het  leven  in  Rome  en  in  het  rijk  geworden,  dat  er 
de  wereldondergang  verkondigende  godsdienst  van  Mithras  zoogroo- 

ten  opgang  maakte?  .       ,  , 

Van  Hadrianus  (1 17— 138)  af  kan  men  het  rijk  beschouwen  als  een 
ondeelbaar  lichaam,  waarvan  het  hoofd,  de  keizer,  naar  zijn  beste 
krachten  het  welzijn  bevordert.  Maar  voor  een  goeden  gang  van  zaken 
is  het  werken  van  het  hoofd  niet  voldoende,  de  ledematen  moeten  ook 
hun  plicht  doen.  Op  de  staathuishoudkunde  toegepast,  beteekent  dat 
met  de  woorden  van  keizer  Antoninus  Pius(138— 161):  „Er  is  mets 
zoo  laag,  ja  wreed  als  wanneer  iemand  profiteert  van  den  staat  zonder 

hem  door  zijn  werk  van  nut  te  zijn."  O  ^     ^       ,       a-t^u 

Het  rijk  had  toen  de  medewerking  van  ieder  broodnoodig.  Ue  be- 
volking ging  sedert  het  eind  van  de  republiek  al  sneller  en  sneller  ach- 
teruit. De  gevolgen  daarvan  deden  zich  niet  alleen  ten  opzichte  van 
het  leger  gevoelen  —  er  moesten  meer  en  meer  barbaren  ingelijfd 
worden  —  maar  ook  in  de  huishouding  van  den  staat.  Rome  leefde  — 
zooals  haar  dochterlanden  Frankrijk,  Italië  en  Spanje  nog  —  voor- 
namelijk van  indirecte  belastingen.  Deze  nemen  op  den  duur  on- 
vermijdelijk af,  wanneer  de  bevolking  slinkt.  Waar  minder  menschen 
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zijn,  wordt  minder  gegeten,  worden  minder  kleeren  gedragen  enz. 

Terwijl  de  voornaamste  belastingbron  opdroogde,  bleven  de  uitga- 
ven steeds  dezelfde,  ja  vermeerderden  die  voor  de  landsverdediging 
voortdurend,  omdat  ieder  keizer  door  verhooging  van  de  soldij  de 
gunst  der  soldaten  poogde  te  behouden.  De  tijden  waren  voorbij,  toen 
een  Marcus  Aurelius  zijn  ontevreden  troepen  zeggen  durfde:  „Wilt  ge 
meer  geld?  Laat  het  u  dan  zelf  door  uw  ouders  en  verwanten  met 
zweet  en  bloed  betalen!  Ik  wil  het  hun  niet  afpersen."^) 

De  centrale  regeering  trachtte  het  tekort  te  verhalen  op  de  grond- 
bezitters, die  meest  vermogend  waren.  Niet  alleen  werden  die  zelf 
hoog  belast,  maar  hun  werd  ook  de  verantwoordelijkheid  opgelegd 
voor  het  bijeenkomen  van  de  som,  waarop  hun  woonplaats  geschat 
was.  De  weigestelden,  die  onroerende  goederen  hadden  en  dus  niet 
makkelijk  verhuizen  konden,  werden  zoo  tegelijk  rijksontvangers  en 
aansprakelijke  gijzelaars.  Al  feller  en  feller  snoerde  de  belastingboei 
om  hen  vast.  Hun  positie  was  in  naam  schitterend.  Ze  kregen  een 
mooien  titel :  curlalis,  zooveel  als  wat  in  Rome  senator  heette,  en  groot 
eerbetoon. Maar  in  werkelijkheid  werd  hun  lot  ondraaglijk.  Het  toppunt 
van  hun  lijden  kwam  aan  het  einde  van  het  Westersche  Rijk.  Hun  toe- 
stand wordt  ons  dan  geopenbaard  door  een  van  de  wetten,  die  keizer 
Maiorianus  (457 — 461)  uitvaardigde.  De  rijksbestuurder  schrijft: 

„Ieder  weet,  dat  de  curiales  de  spieren  van  den  staat  en  het  vleesch 
der  steden  zijn;  in  den  ouden  tijd  heeft  men  hen  terecht  een  kleinen 
senaat  genoemd.  Nu  echter  heeft  de  onbillijkheid  der  rechtspraak  en 
de  verfoeilijke  omkoopbaarheid  der  ontvangers" —  er  moesten  toch 
zondebokken  gevonden  worden  buiten  den  fiscus!  —  „het  zoover 
doen  komen,  dat  velen  hun  vaderstad  verlaten,  hun  hooge  geboorte 
verloochenen,  een  schuilpaats  en  woonstede  zoeken  op  het  land  van 
anderen.  Zij  gaan  zelfs  zoover,  dat  ze  om  de  bescherming  van  mach- 
teloozen  te  genieten,  mésalliances  sluiten  met  hoorigen  en  slavin- 
nen ^)".  —  Dit  beteekent  in  verstaanbare  taal :  de  rijke,  geëerde  grond- 
bezitters verkiezen  zich  als  daglooner  te  verhuren  en  met  de  vrouw 
van  een  arbeider  te  trouwen  liever  dan  zich  door  den  Staat  het  vel 
over  de  ooren  te  laten  halen. 

De  nieuwe  wet  sluit  den  armen  rijken  niet  alleen  dezen  uitweg  af, 
door  hun  op  doodstraf  te  verbieden  hun  stad  metterwoon  te  verlaten, 
maar  berooft  hen  ook  van  den  eenigen,  wettigen  vrijdom,  die  nog  bCT 
stond.  Wie  studeerde  voor  priester  —  de  regeering  is  al  meer  dan  een 
eeuw  Christelijk  —  mocht  tot  op  Maiorianus'  tijd  zijn  plichten  als 
curialis  verzuimen.  Dit  werd  nu  verboden.  „Omdat  men  overal  de 
listen  van  hen,  die  niet  willen  wezen,  waartoe  ze  geboren  zijn,  tekeer 
moet  gaan"*),  dienen  zij,  die  voor  priester  studeeren  tot  decuria  terug 
te  keeren  of  hun  vermogen  af  te  staan.  Verder  wordt  nog  vastgesteld, 
dat  de  curialis  onroerende  goederen  in  de  stad  of  op  het  land  nooit 
vervreemden  mag  zonder  tusschenkomst  van  een  keizerlijk  decreet  ^). 
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Zóó  ondragelijk  werd  het  bestaan  van  den  rijke  in  den  Romeinschen 
wereldstaat,  dat  hij  zijn  huis  en  hof  in  den  steek  lieten  vluchtte  naar... 
de  barbaren!  Daar  was  het  beter:  daar  was  nog  geluk  mogelijk! 

Hoe  ging  het  den  niet-bezittende,  den  arbeider? 

Het  laatst  hoorden  we  van  hem  ongeveer  een  eeuw  voor  Christus' 
geboorte,  toen  de  volkstribuun  Macer  zijn  publiek  tot  krijgsdienst- 
weigering en  algemeene  staking  aanspoorde.  Toen  waren  dus  de 
werknemers  reeds  van  den  economischen  tot  den  politieken  strijd 
overgegaan.  Dit  werd  al  gauw  nog  veel  erger.  In  Cicero's  tijd  gebruikt 
bijvoorbeeld  Clodius  de  organisatie  der  collegia  ^)  —  de  arbeiders,  die 
altijd  vrij  recht  van  vereeniging  gehad  hadden,  mochten  volgens  de 
wet  der  twaalf  tafelen  hun  statuten  inrichten,  zooals  ze  zelf  wilden  — 
tot  echt  revolutionnaire  doeleinden.  De  collegiati,  onder  wie  blijkbaar 
een  brutale  minderheid  de  leiding  in  handen  had,  vormden  om  den 
tribuun  een  lijfwacht,  die  voor  niets  terugdeinsde. 

Geen  wonder,  dat  Caesar  en  Augustus,  toen  zij  den  staat  ordenden, 
een  eind  maakten  aan  de  onbeperkte  vrijheid  van  vereeniging.  Wel 
mochten,  volgens  hun  besluiten,  vakvereenigingen  bestaan,  maar 
alleen  wanneer  ze  de  „koninklijke  goedkeuring"  verwierven,  die 
slechts  verleend  werd,  indien  hun  publiek  nut  bleek.  In  den  eersten 
keizertijd  bestond  dit  nut  voor  den  staat  bij  de  meeste  vakvereenigin- 
gen waarschijnlijk  slechts  daarin,  dat  ze  hun  leden  op  eigen  kosten 
begroeven  en  zoodoende  de  overheid  van  die  verplichting  onthieven. 
De  controle  was  louter  een  waarborgtegen  revolutionnaire  woehngen. 

Een  verandering  in  de  arbeiderspolitiek  kunnen  we  het  eerst  waar- 
nemen in  den  tijd  der  Antonijnen.  VanTraianus(96— 117)af  beginnen 
de  keizers  de  collegia  te  ondersteunen  en  op  de  been  te  houden,  maar 
tegelijk  ze  aan  te  wenden  als  een  soort  van  vrije  beambten.  Hun  leden 
bewijzen  dan  den  staat  bepaalde  diensten  en  genieten  daarvoor  zekere 

voorrechten. 

Een  duidelijk  voorbeeld  geven  de  schepelingen  van  de  korenvloot. 
Het  verzadigen  van  de  bevolking  van  de  hoofdstad  hing  van  de  aan- 
komst van  overzeesch  graan  af.  „Wij  ontginnen  lieverAfrica  en  Egypte 
dan  Italië;  aan  de  schepen  en  het  blinde  noodlot  is  het  bestaan  van  het 
Romeinschevolk  overgeleverd,"  zeide  Tacitus  ^).  Dus  waren  degraan- 
schippers  van  bizonder  belang  voor  den  staat  en  deze  verbond  ze 
daarom  vast  aan  zich  door  aan  de  werkende  leden  van  hun  vakveree- 
niging  voorrechten  te  verleenen.  Deze  privileges  bestonden  in  vrijdom 
van  militairen  dienstplicht,  belasting,  bekleeding  van  eereambten  en 

voogdijschap.  ,ï    -     - 

Over  de  verhouding  van  den  staat  tot  deze  en  andere  collegia  zijn 
we  niet  in  bizonderheden  ingelicht,  maar  we  kunnen  toch  nagaan,  dat 
aan  het  eind  van  den  tijd  der  Antonijnen  de  regeeringsbemoeiing  al 
tamelijk  ver  gaat.  De  collegiati  mogen  niet  te  jong  of  te  oud  zijn,  moe- 
ten de  benoodigde  werktuigen  bezitten,  b.v.  de  schippers  schepen,  de 
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bakkers  ovens,  moeten  het  grootste  deel  van  hun  vermogen  in  höt  be- 
drijf, dat  den  staat  voordeel  brengt,  aanwenden  en  zich  verbinden  een 
bepaald  aantal  jaren  hun  beroep  uit  te  oefenen,  enkelen  van  hen  —  van 
de  bakkers  b.v.  is  ons  dat  bekend  —  ook  een  bepaalde  hoeveelheid 
arbeid  te  leveren. 

De  „Verstaatlichung"  der  bedrijven  was  dus  toen  —  onder  de  „ver- 
lichte despoten"  —  al  een  goed  eind  op  weg,  maar  eerst  later  ont- 
wikkelde zij  zich  tot  volkomen  onvrijheid. 

Van  het  einde  van  de  tweede  tot  het  begin  van  de  vierde  eeuw  ver- 
nemen we  over  de  arbeidstoestanden  heel  weinig;  alleen  schijnen  be- 
richten^) uit  de  levensbeschrijving  van  Alexander  Severus  (222 — 235) 
aan  te  geven,  dat  hij  begon  de  collegia  van  boven  af  te  regelen  en  ver- 
plicht te  maken.  De  sterke  achteruitgang  op  economisch  gebied,  de 
daling  der  belastingopbrengst  en  het  daarvan  het  gevolg  zijnd  gebrek 
aan  geld  in  de  staatskas  brachten  de  regeering  er  toe  leveringen  in 
natura  en  in  arbeid  voor  te  schrijven.  Toen  men  eens  daarmee  be- 
gonnen was,  ging  het  de  collegiati  als  de  curiales:  dwang  tot  werken 
voor  den  staat,  verbodvan  uittreding  uit  het  gilde  en  ten  slotte  invoering 
van  de  erfelijkheid  der  beroepen  legden  hun  vrijheid  meer  en  meer  aan 
banden. 

De  arbeiders  beproefden  naar  het  schijnt  wel  door  het  opdrijven  van 
de  prijzen  voor  particulieren  hun  lot  te  verbeteren,  maar  de  beambten- 
staat  belette  hun  dat.  Even  na  het  jaar  300  kondigde  Diocletianus  een 
maximumtarief^)  voor  alle  mogelijke  producten  af,  op  overtreding 
stond  (natuurlijk,  in  de  gevangenis  had  men  het  beter  dan  er  buiten!) 
de  doodstraf.  Het  tarief  bleef  jarenlang  het  verkeer  belemmeren  maar 
moest  later  afgeschaft  worden,  omdat  men  niemand  dwingen  kan  te 
verkoopen  tegen  prijzen,  die  geen  winst  leveren  *^). 

In  den  tijd  van  Maiorianus  (457 — 461)  was  het  met  de  arbeiders  net 
zoo  wanhopig  gesteld  als  met  de  grondeigenaars.  Ook  zij  liepen  bij 
menigte  weg  uit  de  steden;  de  keizer  vond  het  dan  ook  noodig  te  be- 
palen, dat  „de  collegiati,  die  volgens  de  aanwijzingen  der  curiales  om 
beurten  werk  doen  voor  hun  vaderland,  niet  buiten  het  gebied  van  hun 
stad  mogen  wonen".  Op  overtreding  staat:  de  dood  door  geeseling*^)! 

De  curiales  en  de  collegiati  wartn  de  staatsslaven  in  de  stad ;  op  het 
land  waren  het  de  coloni,  die  ook  niet  mochten  verhuizen.  Het  rechts- 
begrip  van  deze  niet-vrije  landbouwers  schijnen  de  Romeinen  van  de 
oude  Egyptenaren  en  Aziaten  ^^),  ja  in  sommige  gevallen  zelfs  van  de 
Germanen  overgenomen  te  hebben  ^^).  Toen  Marcus  Aurelius  na  een 
overwinning  op  de  Markomannen  vele  duizenden  van  dezen  zich  deed 
vestigen  binnen  de  grenzen  van  het  rijk,  bracht  hij  hen  in  den  toestand, 
waarin  zij  vroeger  zelf  hun  laten  of  hoorigen  gehouden  hadden.  Het 
Romeinsche  rijk  aanvaardde  elke  vreemde  instelling,  die  het  in  staat 
stelde  zijn  onderdanen  beter  uit  te  buiten! 

Voor  wie  eigenlijk  die  uitbuiting  plaats  had,  wie  de  voordeden  pluk- 
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te?  Dat  is  moeilijk  uit  te  maken.  De  administratieve  inrichting  van  den 
staat  stelde  blijkbaar  niemand  tevreden :  allen  leden  om  iets  in  stand  te 
houden,  waar  feitelijk  niemand  iets  aan  had:  het  groote  rijk,  den  Ro- 
meinschen  staat.  Het  maakt  dan  ook  werkelijk  den  indruk,  dat  ieder 
het  als  een  weldaad  voelde,  toen  de  Germanen  de  eenheid,  die  allen 
verpletterde  —  had  Livius  ^*)  niet  al  tijdens  Augustus  gezegd,  dat  het 
rijk  kwijnde,  omdat  het  te  groot  was?  —  verscheurden.  Verbetering 
—  daarvan  was  ieder  al  lang  overtuigd  geweest  —  kon  slechts  voort- 
komen uit  vernietiging  van  het  bestaande,  dat  geen  innerlijke  kracht 
tot  verjonging  meer  bezat. 

Is  dit  niet  dezelfde  gedachte,  die  in  de  volksgodsdiensten  leidde  tot 
het  fantazeeren  over  den  ondergang  van  deze  wereld  in  een  katastrophe 
om  het  veld  vrij  te  maken  voor  een  nieuwe,  betere? 

Centraliseerende  administratie  en  centraliseerende  religie  verplaat- 
sen in  het  Romeinsche  keizerrijk  gaandeweg  alle  macht,  alle  verheven- 
heid naar  één  punt.  Alle  aardsche  vermogens  vloeien  samen  in  het 
eenzaam  boven  de  regeeringsmachine  tronend  staatshoofd  —  hij  is 
geen  rad  in  het  kunstig  uurwerk  en  toch  is  hij  de  drijvende  kracht  — ; 
alle  vereering  gaat  op  naar  den  buiten  de  wereld  staanden  Schepper — 
die  niet  tot  het  geschapene  behoort  en  toch  er  de  oorzaak  van  is  en  de 

De  keizers  zijn  almachtig  in  het  rijk  en  ze  trachten  door  hun  maat- 
regelen eerlijk  het  welzijn  er  van  te  bevorderen  —  dat  bracht  ook  hun 
eigenbelang  mee!  — ,  de  staatsinrichting  wordt  steeds  volmaakter  en 
toch  gaat  het  voortdurend  slechter,  wordt  ieder  altijd  ongelukkiger. 
Verlangt  men  nog  sterker  bewijs,  dat  er  booze  machten  heerschen  op 
aarde  en  dat  ze  krachtiger  zijn  dan  de  goede?  En,  indien  dat  zoo  is,  kan 
dan  verbetering  anders  komen  dan  door  omwenteling  van  de  wereld- 
orde, in  het  stoffelijke  door  den  ondergang  van  den  ouden  wereldstaat, 
in  het  geestelijke  door  een  „dag  des  oordeels,"  die  het  „duizendjarig 
rijk"  mogelijk  maken  zal? 

Het  Romeinsche  imperium  verging  en  de  menschen  werden  ge- 
lukkiger, maar  zonder  een  katastrophe.  Toen  concludeerden  de  wijzen, 
dat  de  afschaffing  van  het  heidendom  door  de  Christenkeizers  de  dag 
des  oordeels  geweest  was  en  de  overwinning  van  de  Algemeene  Kerk 
het  duizendjarig  rijk  had  ingeluid. 
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C.  I.  G.  =  Corpus  Inscriptionum  Graecarum  - 
Grieksche  inscripties. 

C.  /.  L.  =  Corpus  Inscriptionum  Latinarum  - 
Latijnsche  inscripties. 

il},  =  ibidem  —  ter  aangehaalder  plaatse. 

ld.  =  idem  —  dezelfde. 

Pauly-Wissowa,  R.  e.  =  Pauly-Wissowa,  Realencyklopadie  des 
Klassischen  Altertums  (verschijnt  sedert  1894). 

s.  V.  ==  sub  voce  —  onder  het  woord  (bij  aanhalingen  uit  encyclo- 
paedieën  en  woordenboeken). 

t.  a.p.  =  ter  aangehaalder  plaatse. 

HOOFDSTUK  I  (bl.  1)  NOOT  O  A.  C.  Haddon,  Magie  and  Fetish- 
Ism,  Londen  1910,  bladzijde  18.  ^)  OviDivs,  Heroid.Vldl ;  over  magie 
in  de  klassieke  oudheid  zie  men  O.  Gruppe's  Griechische  Mythologie 
(Leipzig  1906)  passim  en  F.  B.  Jevons'  beschouwing  in  het  door  R.R. 
Marett  uitgegeven  boek:  Anthropologyandthe  Classics, Ox\oxd\9Q^. 
^)  R.WüNSCH,  Defixionum  tabellae,  Berlijn  1897  (C.I.G.  III  3,  appen- 
dix): KuHNERT  in  Pauly-Wissowa's  re  s.  V.  defixio.  ^)  J.  G.  Frazer, 
The  Golden  Bough  3e  druk,  Londen  191 1,  II  bl.  391.  ^)  Wünsch  t.a.p. 
87.  ')  ib.  97  r.  8—9.  ')  ib.  bl.  XXIII.  «)  C.  /.  L  VIII  suppl.  n«  12511, 
Wünsch  t.  a.p.  bl.  XXII.  ^)  Demosthenes  c.  Arist.  I  793.  '^)  Haddon 
bl.  53.  '')  Bartels,  Medizin  der  Natarvölker,  bl.  51,  geciteerd  door 
Th.  Achelis,  Die  Religionen  der  Natarvölker  im  Umriss,  Leipzig 
1909,  bl.  53.  ^*)  X.  41.  '^)  Vgl.  H.  M.  R.  Leopold,  Het  ontstaan  van 
Rome,  Onze  Eeuw  1910,  XI,  bl.  231  vlgg.  —  A.  Piganiol's  Essai  sur 
les  origines  de  Rome,  Parijs  1917,  is  mij  nog  slechts  uit  een  recensie 
in  de  Revue  Archéologiqiie  (mai-juin  1917,  p.  362 — 363)  bekend. 

II  (5)  ^)  Voor  den  geheelen  omvang  van  den  heidenschen  godsdienst 
in  Rome  is  het  uitvoerigst  en  meest  betrouwbaar  handboek:  G.  Wisso- 
WA,  Religion  und  Kultus  der  Romer,  2e  druk,  München  1912,  in  het 
vervolg  aangehaald  als  Wissowa.  Van  de  ontwikkeling  tot  aan  Augus- 
tus wordt  een  boeiende  schets  gegeven  in  W.  Warde  Fowler,  The 
religious  experience  of  the  Roman  people  (Gifford-Lectures),  Londen 
1911,  dat  ik  als  Warde  Fowler  aanhaal.  ^)  „Religion  is  the  effective 
desire  to  be  in  right  relation  to  the  Power  manifesting  itself  in  the 

1)  ERRATA.  De  verwijzingen  naar  de  aanteekeningen  zijn  op  enkele  plaatsen 
vergeten : 

noot  1^)  bij  hoofdstuk  I    moet  staan  op  bl.  3    regel  16  v.  o.  achter  .wordt", 
noot    5)  bij  hoofdstuk  II  moet  staan  op  bl.  7   regel  6   v.  b.  achter  .vertelt", 
noot    2)  bij  hoofdstuk  III  moet  staan  op  bl.  9   regel  6   v.b.  achter  .respecteeren", 
noot  12a)  bij  hoofdstuk  X  moet  staan  op  bl.  25  regel  3   v.  b.  achter  .personificeerde". 
noot  5)  bij  hoofdstuk  XXII  moet  staan  op  bl.  55  regel  4  v.  o.  achter  .menschen". 
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universe".  Ira  W.  Howerth  in  International  Joarnal  of  Ethics,  1903 
bl.205,  aangehaald  door  Warde  Fowler  bl.21.  •'')  Cicero  ^^  nat.  d.Vi 
72;  Wissowa380.  *)  Haddon 56.  ^)Haddon29.  ^)  Vergilius/4^/z^/^. 
VIII 597.  ')//b.347.  »)  Ovidius /"as/. /K749. 

III  (8)  ^)  Cicero  Ad  Attic.  1.  XII.  2)  Zie  de  indices  op  de  Gromatici 
latini.  •'')  Warde  Fowler  bl.  86;  Thesaurus  ling.  lat.W.  1,  Leipzig 
1913,  5.  V  *)  Warde  Fowler  bl.  82.  ^)  Ovidius  Fast.  V  429—444. 
«)  WissowA  bl.507.  ')  ib.  235.  «)  W.  Warde  Fowler,  The  Roman 
Festivals  of  the  Period  of  the  Republic,  Londen  1899  bl.  308.  ^)  Cor- 
NEL.  Nepos  ed.  Halm  bl.  123;  Wissowa  bl.  232.  9.  ^^)  Ovidius  Fast.  II 
564.  ")  Wissowa  bl.  174.4.  ^^)  Gromatici  latini  cd.  Rvdokpf  I  bl.  139. 

IV(ll)  ')  Wissowa  bl.  167.  ')  ib.  \36.  \0.  ')  ib.  \37.  '')  Gromatici 
latini  ed.  Rudorff  I  bl.  140—142;  II  bl.  237;  Wissowa  bl.  137.  ^)  Ovi- 
dius Fast.  II  639  vlgg.  ^)  Grom.  lat.  II  bl.  237  vlg.  ')  Augustin.  deciv, 
d.Wl9;  Warde  Fowler  76,  83.  ^)  Livius  118.  ')  Wissowa  bl.  490. 

V  (14)  ')  C.  I.  L.  VI  2021 ;  Warde  Fowler,  Roman  festivals  bl.  96. 
«)  Ovidius, /'as/.,  II  51 3  vlgg.  ^)  CATor.r.  132,134, 139  en  141  '^)Over 
het  volgende  vergelijke  men  Warde  Fowler  bl.  183  vlgg. 

VI  (15)  ')  HoRATius  od.  III  27,  1—7.  ^)  Cato  r.  r.  54;  Warde  Fow- 
ler bl.  298.  ^)  Vgl.  Daremberg  et  Saglio,  Dictionn.  d.  Antiquités  s. 
V.  Stips  (Toutain).  *)  Livius  VIII  9:  het  einde  heeft  den  vorm  van  een 
gewone  tooverformule  (Warde  Fowler  bl.  208):  legiones,  auxiliaque 
hostium  mecum  deis  Manibus  Tellurique  devoveo.  ^)  Vgl.  L.  Deubner 
in  Archiv.  f.  Religionswiss.  VIII.  Beiheft  bl.  66  vlgg.  ^)  Uitgegeven  in 
F.  Bücheler's  Umbrica ;  over  de  Boephonia  z.  W.  Woodburn  Hyde  in 
American  Journ.  of  Phil.  XXXVIII  (1917)  2.  p.  152—176.  Over  derge- 
lijke verbanningen  O.  Gruppe  Griechische  Mythologie  (München, 
1906)II,bl.  918— 922. 

VII  (18)  ^)VarroZ..I.VI13.  2)  Qvidius /"as/.  II 19  vlgg.  3)  Cato 
r,r.  \A\.^)  ib.  83.  ^)  Vergilius,  Georg.  II  380  vlgg.;  Warde  Fowler 
bl.  61 ;  Frazer,  Golden  Bough  II  appendix.    ^)  Daremberg  et  Saglio 

S.  V.  OSCILLA. 

VIII(2O)0FESTUsbl.  117M.  ^)  NumeriZl  .\9.  3)  Vgl.  W.  Helbig, 
Sur  les  attributs  des  Saliens,  (Mém.  de  l'Acad.  d.  Inscr.  et  Belles-Let- 
tres XXXVII  2)  Parijs  1905.  Ik  ben  niet  overtuigd  door  R.  Cirilli  {Les 
prêtres  danseurs  de  Rome,  Parijs  1913),  die  de  Saliërs  als  Cretensisch 
beschouwt. 

IX  (21)  *)  Vgl.  Roscher's  Mythol.  Lexicon  s.  v.  (Aust).  *)  Varro,  L. 
I.  V  66;  Warde  Fowler  bl.  141.  *'')  Wissowa  bl.  118. 


X(22^  ^)  Wissowa  bl.  187.  2)  Zie  over  wat  hier  volgt  het  begin  van 
Frazer's  Golden  Bough.  »)  Ovidius /^as/.  III  296.  *)  Wissowa  bl.  108, 
157.  ^)/Z^.  157.  *^)  Livius  I  20.  ^)  Wissowa  bl.  158.  ^)  ib.\60.  ')W. 
Altmann,  Die  italischen  Rundbauten,  Berlijn  1906,  bl.  51  vlgg.  ^^)  In 
het  Museo  di  Papa  Giulio  te  Rome.  ^^)  Servius  op  Verg.  Aen.  XII 1 19; 
Warde  Fowler  bl.  146.  ^«)  Wissowa  bl.508.  '^^)ib.b\A72.  ^3)Tibullus 
II  5.  27.  '■')  Varro  bij  Augustin.  de  civ.  d.  IV  31,  Warde  Fowler  bl. 
146.  '^)  Strabo  IV  180;  Warde  Fowler  bl.  147. 

XI  (25)  ^)  Men  zie  b.v.  Mommsen  in  zijn  Römische  Geschichte  en 
F.  CuMONT,  Les  religions  orientales  dans  Ie  paganisme  romain,  Parijs 
1906  (en  later)  bl.  36.  2)  Tertullianus  ad  nat.  II 11.  »)  W.  Henzen, 
Actafratr.  Arv.,  Berlijn  1874,  bl.  147.  *)  Livius  XXII 10. 

XII  (27)  •)  L.  PiGORiNi  in  Monum.  Line,  I  (1890)  bl.  121—154,  Bal- 
let, di  Paletnologia  ItaL  XIX  (1893)  bl.  103—105.  ^)  Festus  bl.  379 
M  «)  Gromat.  lat.  I  bl.  350  r.  18—351  r.  11,  vgl.  II  bl.  241—242. 
^)  Festus  s.  v.  termino  bl.  368  M  en  Dionysius  Halicarnassensis  II 74. 

XIII  (29)  ^)  Zie  over  de  terremare  het  artikel  van  L.  Pigorini  in  de 
Nuova  Antologia  (Rome)  van  16  November  1909.  ^)  Dionys.  Hal.  III 
45,  MoMMSEN  op  C./.Z..  I  bl.  177;  Warde  Fowler  35,  45.  ^)  Vgl.  Wis- 
sowa bl.  234.  G.  Boni  meent  in  Januari  1914  op  den  Palatijn  den  Ro- 
meinschen  mundus  weergevonden  te  hebben.  *)  Zoo  Warde  Fowler 
bl.  101-102.  ^OWARDEFowLERbl.  118  vlgg.  6) /^.bl.  184—185.  ')VgI. 
ib.  bl.  292  vlgg.  ^)  ib.  bl.  213  vlg.  ^)  Cato  r.  r.  141.  Over  de  lustratio 
ookW  .¥  .Oiio 'm  Rhein.  MuseumLK\{\9\^)\,  17—40.  ^o)  Wissowa 
bl.  409-41 1 .  ^^)  Men  zie  o.a.  B.  Modestov,  Introduction  d  Thistoire 
romaine,  Parijs  1907,  bl.  176  en  A.  Grenier,  BologneVillanovienne  et 
Etrusque,  Parijs  1912,  (Bibl.  de  l'École  frangaise  fase.  106)  bl.  157.  1, 
225—227.  Over  zulke  vondsten  in  Noord-Italië  zie  men  o.a.  G.  Pelle- 
grini  \x\Bullett.  di  Palet  nol.  //a/.  XXXVII  (191 2)  bl.  122  vlgg.  ''~)C.LL. 
XIV  2863.  ^"OHoRATiusoof.  15,  13.  ^^)  Livius  VI  41. 

XIV  (37)  >)  Wissowa  bl.  277  vlg.  2)  Warde  Fowler  bl.  231.  3)  W. 
Deecke,  Die  Falisker,  Straatsburg  1888,  bl.  89  vlgg.;  Warde  Fowler 
bl.  234.  ')  Livius  II  34;  Wissowa  bl.  297  vlg.  ^)  Warde  Fowler  bl. 
285.  6)  Warde  Fowleï^  bl.  206;  Wissowa  bl.  383.  ')  Livius  V  21. 
«)  Warde  Fowler  bl.  237  vlg. 

XV (38)  MPlinius,/z.A.XXV154.  '')\'\.k'\oPhaedr.\A.2^^.  3) Wis- 
sowa bl.  536.  5.  *)  Livius  V  13;  Warde  Fowler  bl.  261  vlg.  5)  Wis- 
sowa bl.  421  vlgg.  6)  Warde  Fowler  bl.  261  vlg. 
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XVI  (40)  1)  Over  het  volgende  zie  men  Wissowa  bl.  60  vlg.  en  vooral 
Warde  FowLERbl.  314— 334.  ^j  LiviusXXI  62vlgg.  »)  Valer.  Maxim. 
I  5,  3;  Cicero  de  dlv.  I  16.  29;  Livius  epit.  XIX.  ^)  LiviusXXI63. 
^)  Livius  XXII  57.  «)  H.  Diels,  Sibyllinische  Blütter,  Berlijn  1890,  bl. 
86.  Zie  echter  J.S.Reid  in /?ö/wa;z5/:^öf/>5//(  1912)  bl.  38.  ')  Orosius 
(IV  13)  spreekt  van  obligamentum  hoc  magicum.  ^)  Livius  XXXV  1. 
^)  ib.  XXXI  4—8,  XXXVI  1 ;  Warde  Fowler  bl.  335—337.  ''O  Fronti- 
Nus  de  aquaed.  1 7,  Oxyrrhynchus  Papyri  IV 1 0 1 , 1 1 3 ;  Warde  Fowler 
bl.  339,  354.  ^^  Livius  XXXIV  55.  '^)  ib.  VI  56.  ^s)  Warde  Fowler 
bl.331. 

XVII  (45)  ')  C.  Oppius  en  Iulius  Hyginus  bij  GelliusVl  1.6;  vgl. 
Livius  XXXVI  19.  -)  Suetonius  A/^.  c.  91.  «)  Livius  XXIX  10  vlgg.; 
Warde  Fowler  bl.  330  vlgg.  M  Dionys.Hal.  II  19.  ^)  J.  Toutain,  1^5 
cultespaiens dans V empire romainW, Parijs  191 1, passim.  «) Catullus 
LXIII.  ')  Lucretius  II  600  vlgg.  »)  Toutain  ^.  a.^t?. 

XVIII  (47)  O  Livius  XXXIX  8  vlgg.  2)  Senatusconsaltum  de  Bac- 
chanalibus  b.v.  te  vinden  in  Bruns'  Fontes  iuris  anteiustiniani.  ^)  Li- 
vius XL  29;  Plinius/z./z.  XIII  84— 86  en  elders.  ^)  AiHENAEUsXIIbl. 
547  A ;  Aelianus  v.h.\X\2.  ^)  Gellius  X V  1 1 . 

XIX  (49)  1)  E.  Babelon,  Monnaies  de  la  République,  Paris  1887, 
bl.  62. 

XX  (51)  1)  Livius  IX  46;  Warde  Fowler  bl.270  vlgg.  2)  Verg. 
R.  PöHLMANN,  Gesch.  d.  Sozialismus  and  dersozialen  Frage  im  Alter- 
tum,  München  1912, 2de  deel. 

•     XXI(53)  ^)LucRETiusVI58vlgg.  2) /^.v  1196 vlgg.  ^)ib.VS—\0, 
vgl.  I  66  vlgg.  *)  Warde  Fowler  bl.  361 . 

XXII  (54)  ')  Verg.  Warde  Fowler  bl.362  vlgg.  «)  s.  Reinach, 
Cultes,  Mythes  et  Religions,  Parijs  1905  en  volgende  jaren,  III  223 
vlgg.  3)  Recente  onderzoekingen  (E.  Norden,  Agnostos  Theos.  Berlijn 
1912;  R.  Reitzenstein  in  Neue  Jahrb.  f.  Phil.  1913  bl.  146—155,  393 
vlgg)  maken  waarschijnlijk,  dat  deze  rede  een  niet-Christelijk  stuk  is, 
eerst  later  in  de  Handelingen  der  Apostelen  (17. 28)  opgenomen,  maar 
dat  blijft  voor  ons  hetzelfde.  ^  Cicero  de  leg.  I  23,  vgl.  de  rep.  III  33 
vlgg.  5)  Z\^  b.v.  Cicero  de  fin.  III  35,  Tüscul.  IV  60. 

XXIII  (56)  1)  Zie  R.  Eisler,  Weltenmantel  and Himmelszelt,  Mün- 
chen 1910.  2)  Cic.  r^^rtt/.  I  38.  «)Cic.  7tt5c«/.  V49;Lactantius^/z/. 
instit.\\%\^. 
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XXIV (58)  ^)O.RiBBECK./^/'fl^/7z.^rfl^./a^.bl.54.  ^)Plavtvs Cistell. 
II  1.  45  vlgg.  ^)  HoRATius  epist.  II  1.  175.  *)  Sallustius  orat.  Macri 
15,17,18.  ^)  Cicero  Ca^//.  III  21.  ^)C\cmo  Ad.  Attic.XlWS.  ')  Sal- 
lust.  Catil.  51 .  «)  Catullus  V,  5  vlg.  ^)  Thucydides  VI  27—29, 53, 
61.  ^'•)  Cicero  ü?^  r^/?.  II  36. 

XXV  (63)  M  Frazer  behandelt  ze  uitvoerig  in  zijn  Golden  Bough. 
Over  Adonis  ook  W.  Baudissin  in  Zeitschr.  d.  Deutsch.  Morgenl.  Ge- 
sellschaft  70  (1917)  3—4,  bl.  423—446.  '')  Ezechiel  8.  14.  ^)  Festus 
bl.  106  M;  Wissowa  bl.  145.  ^)  S.  Reinach,  Cultes  I  bl.  55.  ^)  Zie 
R.  EisLER  t.  a.p.  ^)  Wissowa  bl.  209  vlg.  ^)  B.v.  Verg.  Aen.  III  62,  V 
79.  ^)  Verg.  J.  Pleij,  De  lanae  in  antiquorum  ritibas  usu,  Giessen 
191 1  (Religionsgesch.  Versuche  u.  Vorarb.  XI  2).  ^)  Zie  over  hem  E. 
Norden,  Aeneis  VI,  Leipzig  1903,  bl.  20  vlgg  ,  458  vlg.  W.  Kroll  in 
Neue  Jahrb.  f.  d.  klass.  Altert.  XX  (1917)  145—157.  '^)  Vergilius 
EcL  IV  13—17,  48—52.  ^^)  id.  Georg.  IV  221—227.  '^^  jd.  Aen.  VI 
730—747. 

XXVI  (70)  ^)  Propertius  III  28.  60.  «)  Valerius  Max.  1 3. 4.  3)  Wis- 
sowa bl.  292  vlg.  ^)  Dio  Cassius  L  4—5.  ^)  Horatius  od.  I  37. 4  vlgg. 
«)  Propertius  III  (IV)  11  (12).  31.  ^)  Dio  Cass.  LI  19.  «)  C.  /.  L  I  bl. 
398.  ^)  TiBULLUS  I  3.  23 — 32.  Over  litanieën  in  den  Isis-dienst  z.  G. 
Lafaye  in  Revue  de  phil.  XL  1  (janv.  1916)  55 — 108.  Een  voorstelling 
van  dien  dienst  geeft  een  muurschildering  uitHerculaneum  in  hetMu- 
seum  te  Napels,  o.  a.  afgebeeld  en  beschreven  in  Baumgarten-Po- 
land-Wagner,  Die  Hellenistisch-  Römische  Kultur,  Leipzig  1913,  bl. 
83  (fig.  47).  1")  luvENALis  VI  522.  ^M  Tibullus  I  2.  85.  ^^jQvidius 
exP.\\.?>7  vlgg.  ^3)  Dio  Cassius  LUI  2.  i*)  A.  J.  Reinach,  L Egypte 
préhistorique,  Parijs  1908. 

XXVII  (76)  ')  Handelingenis.  24.  «)  Sueton.  M.  78.  s)  Cicero 
adAttic.XVA.  *)  Sueton. /m/.88.  ^)\D.Aug.94.  ^)  ib.  94—96.  ')ib. 
79.^)ib.^)C\CEROproFlacco66{59vóÓTChr.).''')HoRAT\msatA9J0. 
^^)  SuETON.  Aug.  76.  ^2)  Verg.  E.  Bormann  in  Wiener  Studiën  XXXIV 
(1912)  bl.  358 — 369;  Jean  Juster,  Les  Juifs  dans  Tempire  romain, 
Parijs  1914,  passim;  H.  [M.  R.]  Leopold,  Le  memorie  apostoliche  a 
Roma  (Bilychnis,  Rome,  Augustus  1916)  en  Onze  Eeuw  XVI  [1916]  9, 
441—449.  '^)  SuETON.  Tib.  36;  Tacit.  Ann.  2.  85  en  elders.  '^)  Sue- 
TON.  lul.  84. 

XXVIII  (79 )  M  Calpurnius  IV  5.  «)  Propertius  III 1 1 .  66.  ' )  Ovidius 
^.v.  AI  1.63.  *)  Vergilius  G^or^. 1 42.  •^)  Wissowa  bl. 75.  ^)  Horatius 
od.\2\.  VSueton./ü/.79.  »)  Zie  AuGUSTiN.öf^dz/.öf.XXII  28.  ^)Mo- 
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num.Ancyr.VAX.  '')Ephem.epigr.Vm 230—231.  ^0 Vergilius^^/z. 

VI  791  vlgg.  Over  sis\To\ogieziemenFR.BoLL,SternglauöeundStern- 
deutung,  Leipzig  1918. 

XXIX  (83)  ')  SuETON.  degramm.  18.  «)  Men  zie  Hirzel  in  Gardt- 
HAusEN's^«^tt5/tt5lbl.865.  3)  Seneca  ^/7.  64. 2.  ^)Plutarchus/7/'ö/. 
in  virt.  5  bl.  77  E.  ^)  O.  Seeck,  Kaiser  Augustus,  Leipzig  1902,  bl.  108. 
«)  Sueton.  lul.  77.  ^)  Monum.  Ancyr.  gr.  III  18. 

XXX (84)  »)  Verg.H.HEïNEN,zurBegründungdesröm.Kaiserku/ts 
inA://ol911.  ^)SüETON. Aug.70.  ^}\/ERQ.GeorgA24v\gg.  ^)HoYi.odl 
2. 24 vlgg.  ^)Dio LUI 27.2-3.  «)Hor.ö^.III24.  ^)IuliusObsequensc. 
131 ;  Dio  LIV  19.  «)  Röm.  Mitth.  VI  (1891)  129;  Heinen  t.  a.p.  bl  151 
en  171.  ^)C./.  G.  2957;  Heinen  bl.  129.  '')  Cicero  Ad  Attic.XWAb. 
3;  Dio  XLIII  45;  Heinen  bl.  131.  '')  Cic.  Phil.  II  100;  Heinen  bl.  135 
^^)  C.  I.  L.  IX  2628;  Heinen  ib.  ^«)  C.  /.  L  I  697  =  Eph.  epigr.  VI  bl. 
65  n.,77vlgg.;  Heinen  bl.  137.  ^*)  Sueton. /l^^.  15  en  elders  '^)Sue- 
TON.  Aug.  29.  16)  Cicero  Cat.  III 21.  >')  /?^z;.  öf.  ^7«öf.  gr.  XIV  (1901 ) 
bl.37  vlgg.;  Heinen  bl.  167.  ^«)  Sueton. /4«^.  91.  ^»)  Wissowa  bl.341. 
8.  20)  Vgl.  F.  CuMONT  Mithras  (Duitsche  vertaling  van  Gehrich,  2e 
druk,  Leipzig  191 1)  bl.  82—84. 

XXXI  (87)  ^)  Belvedère  no.  78  b ;  C  /.  I.  VI 876 ;  W.  Amelung,  Sculp- 
turen d.Vatican.  Museums,  Berlijn  1903—1908,  IIbl.242vlg  ^)Hora- 
Tius  carm.  saec.  9  vlg.  ^)  Sueton.  Tib.  26.  ^)  id.  Tib.  53.  s)  tb.  27  vlg  • 
Tacit.  Ann.  II  87.  «)  /^.  IV  38.  ^)  Sueton.  Tib.  67;  Tacit.  ^/z/z.  III  6*. 
^)  C.  /.  G.  XII 5. 1 :  no.  557;  Heinen  t.  a.  p.  bl.  132.  »)  Manilius  IV  5. 
*0)  Propert.  III  4.  '')  Sueton.  r//5>.  69.  '^)  ib.  59.  i»)  id.  Claud.  25. 
'*)  Zoo  b.v.  K.  LiNCK,  De  antiquissimis  veterum  quaeadlesum  Naza- 
renum  spectant  testimoniis  {Religionsch.  Vers.  u.  Vorarb.  XIV  1), 
Giessen  1913,  bl.  106—107.   '')  Matthaeus  XVI.  28. 

XXXII  (89)  ^)Seneca^/7.64.2.  2)  Over  de  geschiedenis  van  het  Ro- 
meinsche  keizerrijk  vergelijke  men  E.  Kornemann  in  het  derde  deel 

vanGERCKE-NoRDEN's£//2/^//iz/z^,2dedrukLeipzigl912;in'tvervolg 
aangehaald  als  Kornemann.  ^)  Horatius  od.  II  7.  9  vlgg.  *}  Sueton. 
Aug.  23.  ^)  Kornemann  t.  a.  p. 

XXXIII  (93)  ^)  Plutarch.  Alex.  M.  virt.  I  6;  Voor  het  volgende  zie 
men  E.  Zeller's  Philosophie  der  Griechen  III  1,  3e  dr.,  Leipzig  1880, 
bl.294vlgg.  2)LucANUsI45vlgg.  ^) Cicero /7roAf«r. 61.  *) Horatius 
epist.  1 1,  106  vlgg.  •^)  Seneca  ep.  73.  12. 

XXXIV  (96)  •)  HoRAT.  sat.  I  3.  126.  ^)  Tacitus  ann.  XVI  21.  »)  ib. 
XIV  57.  *)Seneca^/7.5.1  vlgg.;  14.  15;  103.5.  ^)  Tacit.  a/z/z. XVI 21 
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vlg.  ^)ib.27.  '^)ib.35.  «)  aeterni  natalis,  Seneca  ^/7.  102.  26.  9)Zel- 
LER/.fl./?.  bl.683.  ^'^)  Tacitus  fl/z/z.  XV  20.  ^i)  Kornemann  bl.  211; 
vgl.  over  dit  hoofdstuk  ook  C.  N[arï:ha,  les  moralistes  sous  T empire 
romain,  Parijs  1 865,  G.  Boissier,  V opposition  sous  les  Césars,  3e  druk, 
Parijs  1892,  J.  van  Wageningen,  Seneca' s  Leven  en  Moraal,  Gronin- 
gen 1917,  en  H.  Wagen  voort  Jr.,  Seneca,  brieven  aan  Lucilius, 
Utrecht  1917. 

XXXV  (99)  O  LucANus  VIII  833.  ^)  Seneca  fr.  120;  fr.  31  vlgg. 
Haase.  ^)  Zeller  ^.a./?.  bl.  312.  ^)  Seneca  6/?.  41.  1.  ^)\\).nat.qu.\\ 
35.1.  '')ib.  ^)Plinius/z./z.  II,  14,  18. 

XXXVI  (102)  M  Epictetus  Diss.  I  1.  26.  *)  Zeller  t.  a.p.  bl.  253 
vlgg.  ^)  Cleanthes  bij  Sext.  Math.  IX  90.  *)  Seneca  öf^^^/z^/.1 101 — 
103.  ^)SENECAö?^/mII  8— 10. 

XXXVII  ( 104)  ^)  Zeller  t.  a.  p.  bl.  729  vlgg.  ^)  Epictetus  Diss.  III 
23.29.  3)  Zeller/^.  M  Kornemann  bl.  212.  ^)  Zeller /.a./?.  bl.  743 
vlgg  ^)  Epictetus  Diss.  I  16;  18  20 — 21.  ')  id.  Fragm.  136.  *)  id. 
D/55.IV12,  11. 

XXXVIII  (106)  ^)  Zeller  t.  a  p.  bl.  754  vlgg.  ^)  Marcus  Aurelius 
VI  15.  ^)  HiSTORiA  AuGUSTA  Vit.  M.  Aurelii  4. 9.  Dat  dit  geen  overdrij- 
ving was  bewijst  het  realistisch  standbeeld  van  den  keizer  op  het  Ka- 
pitool. 

XXXIX  (108)  ')  Tacitus  ann.  II  85.  ^)  Eph.  epigr.  IV  484  vlgg. 
')  G.  Lafaye,  Divinités  d*Alexandrie..,.  (Bibl.  de  Vécole  fr.  no.  33j, 
Parijs  1884,  bl.  57  vlgg.  *)  Marcus  Aurelius  XI  3.  ^)  Sueton.  lul.  84 
vlg.  ^)\D.Tib.7b.  ')  WissowA  bl.  353.  «)  Wissowa  bl.  88.  9)  Sueton. 
Cal.  22.  1^)  id.  Claud.  25.  ^^)  Lafaye  t,  a.p.  bl.  59.  ^^)  ib.  60—61. 
13)  HiST.  Aug.  Vit.  Comm.  9. 4.  ^* )  Apuleius  Meiam.  XI 1 1 .  '^)  H.  Co- 
hen,  Description . . .  monnaies.. .  empire  Romain,  2e  druk,  Parijs  1 880- 
1892,  III  no.  592;  Lafaye  t.  a.p,  bl.  61.  ^^)  Vergilius  >4^/z.  VIII 679. 
»')  ib.  698. 

XL  (1 12)  ')  Apuleius  Metam.  XI 23.  ^)  Lafaye  t.  a.p.  bl.  88  en  in 
de  Revue  dephilologie  XL  1  (1916)  55 — 108.  ^)  Tertullianus  ad  na- 
tion.  II  8.  *)  Aristides  in  hon.  Serap.  bl.  54.  ^)  Apul.  Metam.  XI  6. 
«>  HisT.  Aug.  Vita  Hadr.  18    ')  Apul.  XV  131  vlg.  »)  ib.  VI 22. 

XLI(114)  1)  HiST.  Aug.  Vit.  M.  Aur.  21.  3.  *)  Sueton.  Aug.  23. 
3)  Vit.  M.  Aur.  13.1.  ^)  Lucianus  Alex.  48.  ^)  Verg.  J.  Geffcken,  Das 
Regenwunderim  Quadenlande,  in  N.Jahrb.f.PhilolAS99b\.253v\gg. 
«)  V//a  M.  Aur.  27.  7.  ')  Hist.  Aug.  Vita  Avid.  Cass.  3.  7.  «j  Digesta 
48. 1 9,30;  vgl.overde  religieuze  stemming  van  dezen  tijd  ook  D.Plooij 
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en  J.  C.  Koopman,  Lucianus,  de  dood  van  Peregrinus,  Utrecht  1915. 
XLn(117)  ^)  Wissowa  bl.  355. 

XLIII(119)    ^)ZieZELLER/.fl./?. 

XLIV  (121)    ')  PLOiims  Ennead.W^.  9;  Pauly-Wissowa/?£s.  v. 
G/Z05/5  (Bousset)  kolom  1510. 

XLV(124)    ')  PoRPHYRius  Vita  Plot,  12.    =^)  Vgl.  Mrs.  E.  Arthur 
Strong  in  The  Journal  of  Roman  Studies  I  (1911)  bl.  24  vig. 

XLVI  (130)    ^)  F.  CuMONT,  Les  religions  orientales  dans  Ie  paga- 
nisme romain,  Parijs  1907,  bl.  285,  noot  35.  ^)  Sol'm  Daremberg  et 
Saglio  Dict.  d.  Antiq.  (Cumont).  ^)  C.I  L.Vl  701  vlg.  *)  Lucan.I  45. 
')  Statius  Theo.  I  27.  ')  F.  Cumont,  L'aigle  funeraire  des  Syriens  et 
i apotheose  des  empereurs,  in  Rev.  Hist.  d.  Relig.  LXII  (1910.  2)  bl. 
149  vlgg.  7)  luvEN.  III  62.  8)  F.  Cumont,  Mithras  (Duitsche  vertaling 
van  Gehrich,  2de  dr.)  bl.  34  vIg.  en  de  daar  aangehaalde  literatuur. 
^)  WissowA  bl.  360.  3.    •«)  Sueton.  Nero  56.  ")  Tacit.  ann.  III  24. 
^«)  Sueton.  Aug.  5  en  94.    ^•')  F.  Cumont  t.  a  p.  bl.  87—93.    '')  ib.  bl. 
93.   '^)  Sueton.  Vesp.  23.  '^)  F.  Cumont,  Textes  et  monuments  rela- 
tifs  au  culte  de  Mithra,  Brussel  1894—1900, 1  bl.  295  n.  5.  i')  Wisso- 
WA  bl.  366.    ^»)  Een  afbeelding  van  dien  steen  treft  men  aan  op  een 
kapiteel,  gevonden  op  het  Forum  Romanum,  zie  F.  Studniczka  in 
Röm.  Mitth.  1901,  bl.  273  vlgg.  ^^)  Dio  79.  18. 

XLVII  (135)  M  F.  Cumont,  religions  orientales  bl.  161.  2)  Op  het 
voetspoor  van  Franz  Cumont.  ^)  Zie  b.v.  Cicero  öf^  azö/.  öf.  II 15. 
*)  C.  /.  L.  VII  481 ;  C.  /.  G.  2635.  5;  Cumont,  Mithras  bl.  116.  ^)  Cu- 
mont. 6)  Cyprianus  ad  Demetrian.  3  vlgg.  ^)  Libanius  orat.  I  bl.  617. 
10.  «)  Cumont  Mithras  bl.  135. 

XL VIII  (141)    1)  Hist.  Aug.  VitaAntonin.  P.  7.    2)  Dio  Cass.  71.  3. 
*)  Maiorianus,  Novella  VII  §  1  {Cod.  Theodos.  ed.  Mommsen  en  Meyer 
Berlijn  1905, II bl.  167).  ')ib.%7.  ')ib.^9.  «)Vérg.P.WALTZiNG,Cö/'/7ö- 
rationsprofessionnelles...  Leuven  1895— 1900;  Pauly-Wissowa/?£' 
s.  V.  cc?//^^m  (Kornemann).  ^)  TAC.a/z/z.XII43.  «) Hist.  Aug.  l///fl/4/^jc. 
Severi  22,  33,  39.   ^)  Uitgegeven  door  Mommsen  en  Blümner,  Berlijn 
1893.   '^)  Vgl.  Lactant.  de  mort.  persec.  7.    '^)  Maiorianus  Novell. 
VII  §  3—5.    12)  2ie  ]\4  RosTOvzEV,  das  römische  Kolonat,  Erstes  Bei- 
heft  z.  Arch. f. Papyrusf. Xtx^zig  1910;  MarianoSanNicoló,/^^^;;/?- 
tisches  Vereinswesen  zur  Zeit  der  Ptolemüer  und  Romer  I,  München 
1 9 1 3,  en  Louis  C.  West,  The  oost  of  living  in  Roman  Egypt  in  Classical 
PhilologyMi\9\^{X\.3)b\  293—314.   i^)  PAULY-WissowAi^f-s.v. 
colonatus  (Seeck)  kol.  495  vlg.   '  •)  Livius  Praefatio  4. 
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beheksen  1,  3. 

Beigaben  9. 

belastingen  141. 

Bern  65. 

Bethlehem  133. 

bezwering  1,  2. 

bloed  10,12,15,20. 

Boephonia  18. 

boonen  („taboe")  10. 

Britten  (zie  ook:  Engeland)  80. 

bronnen  16,  17,  35. 

Brutus  76. 
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burgerrecht  (zie  ook:  cives)  90, 

120. 
Byzantium  135. 

Caesar  62,76,84,94,  109,143. 

Cagliari  108. 

Caligula  110,  111,131. 

Calpurnius  79. 

Calvijn  29. 

Campanië  48,  125. 

Cannae  42,  43. 

Caracalla  118,  120 

Carneades  49. 

Cassius  76. 

Castellazzo  di  Fontanellato  28. 

Castor  37. 

Gastra  24. 

Catilina  60,  62. 

Cato  (maior)  15,  16,  19,  34,  50, 
57,  82;  (minor)  60,  94,  95,  101, 
102,  105. 

Catullus  47,  62. 

census  34. 

Ceres  37,  39,  47,  54. 

Chalcedon  135. 

Charon  62. 

cherubiem  2. 

Chiliasme  76  vlgg.,  89,  140. 

China  9. 

Chrestusz.  Christus. 

Christenen  89. 

Christenmartelaren  109. 

Christus  89. 

Chrysippus  94. 

Cicero  9,  55,  60, 6 1 ,  63, 68, 11, 78, 

79,88,95,100. 
Cincinnatus  50. 
cives  (zie  ook:  burgerrecht)  30, 

61,90,120. 
Claudius  89,92,96,99,  111. 
Claudius  Pulcher  41. 
Claudius  Timarchus  98. 
Cleanthes  55,59,94,  101,103. 
Cleopatra  71,72,73. 
Clodius  143. 


collegia  143. 
Collina  (porta)  42. 
coloni  144. 
Commolenda  26. 
Commodus  111,  112,  118. 
confarreatio  22. 
Consualia  30. 
Cornelia  11. 
Crassus  82. 
Critolaüs  49. 
Cuba  31. 
curia  24. 
curiales  142. 
Cybele  46,47,73,  135. 
Cynthia  71. 
Cyprianus  140. 

Daemon  (=  genius)  107. 

daemonen  2,  136. 

damnatus  (voti  d.)  26. 

Damophilos  39. 

Danaïden  62. 

Deferunda  26. 

Delia  72. 

Delphi  42. 

Demeter  37,  63. 

deus  12,  13,  16,54. 

devotio  17. 

dialis  zie  flamen. 

Diana  22,  26,  67,  70,79.80,81, 

111. 
Dianus  67. 
Dido  72. 

Dio  Cassius  73,  135. 
Diocletianus  144. 
Diogenes  (een  Stoïcijn)  49. 
Dionysus  37,  48,  51,  57,  59,  63 

vlg.,  65,  73,  74,  78. 
Dius  Fidius  22. 
divinatio  15,  16. 
divus  86,  133. 
domeinen  92. 

dominus  (et  deus  natus)  134. 
Domitianus  98,132. 
dooden  9  vlgg.,56;  (in  Egypte)  74. 


Dorische  architecten  39. 
drie  (heilig  getal)  42. 
drieëenheid  (Etrurisch)  38. 
Druïden  111. 
Drusilla  111. 

Egypte  71,  1%,  87  vlg.,  110-114, 

125,131. 
ekstase  126-127. 
Eleusinische  (mysteriën)  62,  63, 

111. 
Elicius  55. 
Emesa  135. 
Empedocles  57. 
empyreüm  128,  140. 
Engeland  80,84,86,96. 
Ennius  57-59,  68. 
Ephesus  25,  76. 
Epicharmus  58. 
Epictetus  102,104,  105-106. 
Epicurus  (-reërs  enz.)  49,  52,  53- 

54,  58,  59,  68. 
equirria  20. 
Erycina  (Venus)  60. 
Eskimo's  3. 
Etrurië  (enz.)  15,  25,  28,  33,  37, 

38,  48,  50. 
Euhemerus  58. 
Euripides  58. 
evocatio  38,  71. 
exsuperantissimus  130. 
extispicium  33. 

Fabius  Pictor  42. 
familia  9. 
fanum  24,  61. 
Farinus  26. 
fas  6,  13,26. 

Faunus  12,  16,  19,21,67. 
februum  18,67. 
feesten  (Latijnsche)  14. 
Feralia  11. 

Feretrius  (Juppiter)  55. 
fetiales  21. 

flamen  6,  13,  18,  20,  26,  86;(fl. 
dialis)6,8,  21,22,  38,  102. 


Flaminius  41. 

Fontanellato  (Castellazzo  di)  28. 

forum  (boarium)  42;  (Romanum) 

43. 
fratres  arvales  26,  32. 

Galli  (priesters  van  Cybele)  46. 

Gallië  96. 

Galliënus  120. 

Ganymedes  128. 

gebed  7  (=113),  19,  100,  113, 

129  e.e. 
geis(=  taboe)  7. 
Gelo  42. 
gelofte  16,35. 
genezing  ( offers  ter  verkrijging 

van)  16,35. 
genius  55,  56  (vgl.  daemon). 
Germanen  115,  144. 
gnostici  124. 

godenbeelden  (z.  beelden), 
godenparen  42. 
Gorgasos  39. 

graszode  (op  het  altaar)  24. 
graven  9,  1 1  e.e. 
Griekenland  18. 
Grieksche  invloed  5,  15,  25,  26, 

31,  35,  37,40,  50,68,78,  102, 

117,119,120,128. 
grondbezit  (gemeenschappelijk) 

28;(grootgr.)92. 
Gubbio  z.  Iguvium. 

Hades  62. 

Hadrianus  111,  114,  141. 

Hannibal  26,41-44,46,115. 

haruspices  42,  44,  76. 

Hasdrubal  43,46. 

Hekate  136. 

heksemeester  2 

Heliogabalus  134-135. 

Heliopolis  131. 

Helios  z.  Sol. 

Henna  37. 

Hercules  37, 85, 103, 104, 127,128. 
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Hermes  2,86. 

Hesione  128. 

Hirpi,  Hirpini  64. 

Homerus  14,  17,  30,  45,  57,  66, 

127,  131. 
hoorigen  144. 

hoornoortjes  (=  anses  lunulées) 

35. 
Horatius  1 6,  37,  59, 72, 78, 80, 82, 

85,91,95,  131. 
Horatius  Cocles  23. 
Horus  73,  110. 
Hylas  128. 

lanua  23. 

lanus  19,23,26. 

Ieren  25. 

lersch  (sprookje)  7. 

Jeruzalem  109,  111. 

Igel  (zuil  van)  128. 

Iguvium  18,34. 

imagines  (maiorum)  25. 

inauguratio  14. 

Indië  82. 

inferi  56. 

inscriptie  (van  Palestrina)  35. 

invictus  134. 

Johannes(deDooper)  76. 

Iran  136. 

Ishtar  64. 

Isis  57,  71-75,  78,  87,  110-115, 

117vlg. 
Israëlieten  18,20,78,89,108,109, 

111,130. 
Italië  (middelpunt  van  het  Rijk) 

90,120. 
lulia  88. 
lulianus  140. 
lulius  76,  86. 
luno  22,25,38,43,  136. 
luppiter,  passim, 
lus  6,26,52,  102. 
luvenalis  114. 
Ixion  62. 


Kapitool  71. 

Karthaagsch  vloektafeltje  2. 
katastrophe  140. 
kippen  (als  voorspellers)  41. 
klassenstrijd  59. 
koloniën  vRomeinsche)  28. 
kolonisatie  28. 
korengeest  64. 
korenschepen  143. 
korenuitdeelingen  31. 
Kronos  31,  127,  136. 
kunstwerken  (wijding  v.)  35. 
.  Kyme  37,39. 
kwaad  (oorsprong  van  het)  117, 
123. 

Landbouw  (goden  v.  d.)  37,  47; 

(ondergang  v.  d.  1.)  47,  52. 
landmeters  9,  11,  12,28.         3 

lapis  (manalis)21;(Juppiterl.)21, 

38,  102. 
lares  10,  11,  14,  16,25,26. 
larvae  10. 
laten  144. 

Latiaris  (luppiter)  55,60,111. 
Latone  80. 
Latijnen  5,  27,  29  vlgg.;  42,52, 

54,  66. 
Latijnsche  feesten  14. 
lauwerkrans  20. 
lectisternium  40,  42,  44. 
leger  20,34,91,142. 
lemures  10. 

Liber,  Libera  37,39,47. 
lituus  13. 

Livia  (huis  van^  20. 
Livius  5,  13,  26,  36,  40, 48, 79, 85. 
Livius  Andronicus  43. 
Locutius  26. 
Logos  119. 
Lucanus  95,  9ó,  99, 100, 101, 105, 

108,  132. 
Lucetius  31,  55. 
Lucianus  116. 
Lucretius  47,53, 100. 
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lucus  7,  24,  26. 

ludi  (scenici)  40;  (magni)  42. 

Lupercalia  67. 

lustratio  34. 

Maan  111,139. 

Macedonië  (oorlog  met)  44. 

Macer  59,  143. 

macte(esto)  15. 

Maenaden  65. 

magie  z.  tooverij. 

magisch  (februa  m  )  18. 

Maiorianus  142,  144. 

manalisz.  lapis  m. 

manes  30,  56,  58,  66,  68,  70. 

maniae  20. 

Manilius  88. 

MarciusRex  44. 

Marcus  Aurelius  106,  107,  114, 
115,120,  141,142,144. 

Markomannen  116,144. 

Mars  19,  21,  26,  27,  128;  (Ultor) 
86;  (planeet)  133,  140. 

Massilia  25. 

materialisme  88. 

maximumtarief  144. 

Medea  1. 

melk  67. 

menschenoffers  42. 

Mercurius  85,  86. 

messianisme  68,  76-79,  89,  100, 
105,110 

Minerva  25,37,  128. 

Minos  127. 

mir  28. 

Mithraïsme  136  vlgg. 

Mithras  136  vlgg. 

mundus  30. 

Musonius  Rufus  99,102,104. 

mysteriën  39, 112-113,  z.  Eleusi- 
nische  m.,  Orphisme,  Isis,  Mi- 
thras. 

mystiek  39  e. e. 

Naam  (geheime)  2. 


Narcissus  127. 

natuur  113. 

nefas  6. 

Nemi  (meertje  van)  22,  67. 

Nemorensis  (rex)  23,67. 

neo-platonisme  119  vlgg. 

Neptunus  31,35,54,  136. 

Nero  92,95-99,132,  133. 

Nigidius  Figul)us  133. 

nijd  (der  goden  1. 

noodlot  102. 

Numa  Pompilius  13,29,48,57. 

numina  31,  32,  43,  50,  54,  66,  74. 

Obelisk  131. 

Octavianus  (=  Augustus)  71,  77. 

Octavius  77. 

Odysseus  9,66,  127. 

offer  11,15,16,  18,32e.e. 

onweersverschijnselen  (als  voor- 
spelling) 33. 

oordeel  (laatste,  dag  des — s)  105, 
140. 

Oostersche  invloed  25,  71,  89, 
118,  124,  126,  132  vlgg. 

Opiconsiva  30. 

Origines  (v.  Cato  maior)  50. 

Ormoesd  136. 

Orontes  133, 135. 

Orpheus  65,  66,  73,  74, 11,  78. 

Orphici  57,73,118. 

Orphische  mystiek  39,  66,  68,  69. 

Orsini  64. 

o^cills   1 Q 

Osiris  73,*  74,  88,  100,  108,110, 

112,113. 
Otho  133. 
ovenfeest  15. 
Ovidius  7,  10,  11,  12,  14,18,22, 

23,70,73,74,79,88,91,  108. 

Pacuvius  59. 

pagani  12. 

Pales  7,15,25. 

Palestrina  {=  Praeneste)  35. 
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Palilia  14. 
palladium  81,  135. 
paniek  42,  115. 
Pantheon  85. 
Parentalia  10. 
Parma  28. 

Parthen  80,82,86,91,96,114. 

patriciërs  35. 

Paulus  55,76,  101,  103. 

pax  (deorum)  32,  33,  35,  40,  42, 
43,  54. 

Pentheus  65. 

Peripaieticus  49. 

Persephone  37,63,113. 

Perseus  128. 

Persius  99. 

Pessinoes  46. 

Pharao  110. 

Philiscus  49. 

Philo  119,  127,  130. 

piaculum  44. 

Picus  16. 

Plato  39,52,57,116,119. 

Platonopolis  125. 

Plautus  59. 

plebejers  35,39. 

Plinius  (minor)  91 ;  (maior)  101 . 

Plotinus  120-130,  136,  137,  140. 

Pluto  37,  136. 

Pluvius  31,55. 

Pollux  37. 

Polybius  44,52,94,  120. 

Polynesië  8. 

pomerium  23(vgl  4),  34,  118. 

ponssublicius  30,50. 

pontifices  6,  18,  26,  35,  41,42,62. 

Poplifugia  18,67. 

Poppaea  96. 

porta  23. 

Poseidon  31. 

Posidonius  68. 

Po-vlakte  27. 

Praeneste(=  Palestrina)  35. 

praesentissimum  (numen)  137. 

priesters  (vroeger  toovenaars)  13. 


priesterkaste  4. 

prodigia44(vgl.41  en  42). 
profeten   116,  135. 
Propertius  70,72,79,88,91. 
Protestantisme  29. 
provincialiseering  92,  99 
Psyche  113. 
pulvinar  40. 
Pyrrhus  37,  46,  47. 

PythagorasfPythagoreërs)  10,39, 
48,52,57,68,99,118,132. 

Quirinalis  42. 
Quirinus  85. 

Ra  110,  132. 

regenwonder  116. 

Regifugium   18,67. 

religio  5. 

rex  (sacrorum)  T3,  14,  18;  (Nemo- 
rensis)  23,  67. 

RheaSilvia  128. 

Roma  (godin.  60,87. 

Rome  (geheime  naam  v.)  2;  (ont- 
staan enz.)  5,  81,  90. 

Romulus  30,34. 

rood  (bloed,  leven)  9. 

roodgeverfde  skeletten  9. 

Russisch  dorp  28. 

Sabijnen  (de  niet-Arische  berg- 
volken)  5. 

Sabijnsche  (godsdienst)  5-26,  52, 

54,67. 
sacellum  24. 
sacer  6,  17,29,  138. 
saeculum  81,  136. 
Sahaptin-Indianen  4. 
Saliërs  20-21,  115,  135. 
Samnieten  4,  64. 
Sardinië  108. 
Saturnalia  31. 
Saturnus  31,  79,  136;  (planeet) 

140. 
Scipio  (Africanus  maior  en  zijn 


familie)  45,  46,  47,  50,51,58, 

61,100,132. 
Secundinus  128. 
Segesta  39. 
Selinoes  39. 

Senaat  47,  60,  90,  120  e.e. 
Seneca  90,  96,  98,  99,  100,  101, 

103,  104. 
SeptimiusSeverus  120. 
Serapis  86,  112,  113,  114,  117, 

118. 
Set  73,  110. 

Sextius  83,  89,  90,  94, 95, 96, 1 01 . 
Sibylla  39. 
Sibyllijnsche  boeken  39,  40,  44, 

46,48,77,79,81. 
Sicilië  37. 

signa  (exavibus)  33. 
Silvanus  7,  12,  19,  139. 
Sinterklaas  3. 
sistrum  73. 
Sisyphus  62. 
sjamanen  14. 
Sjamasj  137. 
slang  45, 11 . 
slaven  114. 
Socrates  51, 104. 
Sol  131,  138. 
Sophocles  58. 
Soranus  (Barea)  95. 
staatsalmacht  120-121. 
staatsgodsdienst  25  vlg.,  60  e  e. 
staatskorenuitdeelingen  31. 
stadhouders  90  vgl. 
stadsgrens  3,  33-34,  z.  ook  pome- 
rium. 
Statius  132. 

stichtingsgebruiken  28,  30. 
Stoïcijnen  32,  49,  52, 54  vlgg.,  59, 
60,  68,  83,  89  vlgg.,  93-108, 
112,  116,  119,  123,136. 
sublicius  z  pons  s. 
Suetonius  89,  109  e.e. 
sulcus  primigenius  30,  34. 
Sulla  84. 


suovetaurilia  34. 
superstitio  26. 
supplicatio  40,  42.     » 
sympathie  32,35,  122,  128-129. 
Syrië  44 ;  Syrische  goden  1 30  vlgg. 

Taboe  6,  7,  8,  10,15,17,18,30, 

36,55,  130. 
Tacitus  95,98,108,  109,143. 
tegengoden  136. 
telepathie  122. 
tempelbezoek  45,  46. 
templum  33,34. 
Terminalia  12. 

Terminus  12,  15,  28-29,  34,  37. 
terremare  27,  28,  29. 
Thamoez  64. 
theodicee  117. 
Thetis  128. 
Thracië  66,78,135. 
Thrasea  (Paetus)  95-99,  102,  104, 

106. 
Tiberbrug  30. 
Tiberius  78,  87,  89,  92,  94,  101, 

102,  108,  109,110,120. 
Tibullus  25,  70,  72,  73. 
Tigellinus  95. 
Timarchus  z.  Claudius. 
Titanen  66  (vgl.  136). 
Titus  78,  111. 
toekomst  (onderzoek  naar  de)  15 

vlag.  e.e. 

Tonans  31;  (luppiter  T.)  45,  72, 

86,  88. 
toovenaars  13-14. 
tooverij  1-5,22,42,  129. 
Tortor  (Apollo  T.)  84. 
totemisme  64  vlg. 
Traianus  120,  143. 
transitus  138. 
trias  (Etrurisch)  38. 
Trier  128. 
'Troje  81. 
tubilustrium  20. 
Tullia  (dochtervan  Cicero)  9,  61. 
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Typhon  73,  110. 

Uranus  127. 


Vagevuur  112. 

Varro  18,25,79. 

Varus  91,  115. 

Vatikaansch  museum  11,  SI, 

Veda's  15. 

Veii  38. 

Venus  47,  60;  (planeet)  139. 

versacrum  26,28,42. 

Vergilius  7,  68-70,  72,  74, 11,  79, 

82,84,88,112. 
Vespasianus  IS,  98,  99,  105, 1 1 1 , 

134. 

Vesta  23,24,25,26,135. 
Vestaalsche  maagden  24,  42. 
ViaAppia  50. 
Vindex  96. 
visch  130. 
Vitellius  133. 
vloektafeltjes  2. 
vogels  (als  voorspellers)  33,  41. 
voorspelling  15vlgg. 
voorzienigheid  105,  106. 
votum  z.  gelofte;  (voti  damnatus) 
26. 
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vrouwen  (geweerd)  19. 

Wereldbrand  105. 
wereldburgerschap  43, 90, 98, 99. 
wil  (vrije)  117,  123. 
wol  18,67. 

wijding  (leger)  20;  (kunstwerken) 
35. 

wijgeschenken  16,  17,35. 

Zagreus  65,  66,  67,  73,  74,  11, 

118. 
ZendAvesta  136. 
Zeno  94,  100. 
Zeus  66,  110,  127. 
zoenoffers  17-18. 
zon  SI 
zonde  117. 
zondebok  17. 

zonnekoningschap  87,131-133. 
zuil  (van  Marcus  Aurelius)  116; 

(vanigel)  128. 
ZvranAkarana  136. 
Zwingli  29. 
Zwitsers  29. 
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